भूमिका 


तीन गुण, तीन दोष, तीन मूत्ति, तीन लोक आदिकी कल्पना 
भारतीय समाजते प्राचीनकालसे कर रखी है । वर्तमान इति- 
हासमें त्तीन दुतियाकी कल्पना की गयी है । ढुनियाका जो भाग 
अमेरिका अथवा रूसके प्रभाव या 'गुट' में नहीं है, उसे थर्ड वर्ल्ड, 
तीसरी दुनिया, कहते हैं । इसी प्रकार तीसरी शक्ति, थर्ड 
फोर्स, की भी एक धुृंधठी कल्पना इन दिलों है, जो ( विद्व ) 
शाच्ति की शक्ति मानी जाती है । परन्तु इस शक्तिकी रूप- 
रेखा काफी अस्पष्ट है । 


विनोवाजीने तीसरी शक्तिकी एक नयी कल्पना की छः 
जिसका सैद्धान्तिक प्रतिपादत तथा व्यावहारिक व्याख्या इस 
पुस्तकर्में संकलित उनके भाषणोंमें पायी जायगी । वर्तमान 
सर्वोदिय-विचार तथा आन्दोलनको समझनेके लिए इस पुस्तक- 
का अध्ययन अनिवार्य होगा। पुस्तकर्में जितने अध्याय हें, 
उत्तमेंसे केबल एकका श्ीषक 'तीसरी शक्ति है, परन्तु हर 
अध्यायमें जो कुछ है, बह इसी तीसरी शक्तिकी अनेकमखी 


व्याख्या हैं तथा उसको पैदा और पुष्ट करनेकी रीतियोंका उसमें 
वर्णन है। 


सर्वोदय अथवा गांधी-विनोबाकी यह 'तीसरी झक्ति' है 
क्या ? मानव-समाजके परिवर्तन, पुनननिर्माण तथा धारणके 
लिए इतिहासमें केवछ दो शक्तियोंका जिक्र आता है : हिसा- 
शक्ति तथा दण्ड-शक्ति । प्रेमकी शक्तिका भी जिक्र है, परन्तु 
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वह परिवारके सीमित दायरेक वाहर काम करती नहीं दीखती । 
ईसाने अवश्य उसके दायरेको पड़ोसीतक फैलानेकी कल्पना की 
और वैसा उपदेश किया। पड़ोसीका अर्थ व्यापक रूपमें लिया 
जा सकता हे और पूरे सामाजिक जीवनसे उसका अभिप्राय 
माना जा सकता है । परल्तू प्रेमथमंको सामाजिक जीवनमे 
उतारनेका ईसाके अनुयाथियों द्वारा कोई प्रयत्न किया गया, 
ऐसा विदित तो नहीं है । हाँ, ईसाई-धर्मके प्रारम्भिक कालमें 
तद्धर्मावलम्बियोने प्रेमाधारित वस्तियोंकी अवश्य स्थापना 
की थी। ये वस्तियाँ ईसाई-धर्मके आदशॉपर अपना जीवन- 
व्यवहार चलानेमें काफी सफल रहीं। वादमें जब ईसाई-धर्मका 
प्रसार हुआ और वह रोमन-साम्राज्यका राज्य-धर्म वन गया तो 
उसके प्रम-तत्त्वका सामाजिक प्रभाव क्षीण होता गया। बर्तेमात 
ईसाई-समाजके लिए यह तो कदापि नहीं कहा जा सकता कि वह 
किसी मानेमें ईसाके प्रेम या अहिंसाके उपदेशोंपर कायम है । 


जवतक ईसाई-धर्म राज्य-धर्म नहीं वता था, तबतक 
इंसाइयोंने रोमन-साम्नाज्यके 5408: इंसाके उपदेशोंक 
अनुसार पूर्ण अहिसक रीतिसे बड़े साहस और बीरताके साथ 
साभना किया था। परन्तु राज्य-धर्म वननेके बाद सामाजिक 
जीवनके भिन्न-भिन्न पहलुओं ( राजनीतिक, आधथिक ) आदिको 
अहिंसक रूप देनेका प्रयत्न छगमंग समाप्त हो गया--जो 
कुछ वचा या आगे जाकर श्रकट हुआ, वह छोटे-छोटे 
समूहोंतक सीमित रहा->जेस सोसाइटी ऑफ़ फ्रेण्ड्स ( क्वेकर 
जमात ) में । 

पाइचात्य समाजमें समय-समयपर आदरशंवादियोंने आदर्श 
वस्तियाँ कायम कीं, परन्तु न वे स्थायी ही रह सकीं, न सामान्य 
समाजपर उनका बिशेप श्रभाव ही पड़ा । 

भारतमें महाबीर तथा बुद्धनें अहिसा तथा करुणाकों धर्म- 
दंग आधार बनाया । परन्तु यह धर्म व्यक्ति अथवा भिक्षु-संघर्क 


ब्न् न 


आन्तरिक जीवनतक सीमित रहा। सम्नराट्‌ अशोक जगतूके 
शकमात्र ऐसे शासक हुए, जिन्होंने बौद्ध धर्मको स्वीकार करनेक 
बाद तथा कलिंग-विजयके रक्‍्तपातसे संतप्त होकर आगे युद्ध 
न करनेका संकल्प किया । फिर भी अश्योककालीन भारतीय 
समाज अहिसा अथवा करुणामय बना, ऐसा तो नहीं रूगता । 
प्रत्यक्ष हिसा जहाँ नहीं है वहाँ अहिंसा है, ऐसा मानना बड़ी 
भूल हैं । व, वीडन, विनसता तो लटक वन उत्पीड़न, विषमता तथा अन्य प्रकारके 
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सामाजिक-आथिक अन्याय, जो राज्यको दण्ड-शक्तिक वलूपर_ 


हब (्प ्ल़ु 
चलते हैँ, हिसा ही तो हैँ, यद्यपि सव प्रच्छन्न अथवा 
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2० प्रेम-अहिसा-करुणाकी आधार-शिलापर स्थापित इन तीनों 
धर्मोके साननेवाले अपने-अपने समाजकी रचना इस आधार- 
शिलापर नहीं कर सके । उत्तकी यह प्रकट विफलता गूढ़ शोध- 
का एक विषय हूँ । ऐसा नहीं कहा जा सकता कि महावीर, 
चुद्ध अथवा इंसाने समाजमें छिपी हुई, परन्तु निरंतर चलती 
हुईं, हिंसाको पहचाना नहीं । उन सबने गरीबी-अमीरीके 
सम्बन्धमें , संग्रह, तृष्णा आदिके सम्बन्धमें जो गूढ़ उपदेश दिये हैं, 


उनसे स्पष्ट होता हे कि समाजकी अप्रत्यक्ष हिसाके प्रति वे 
पूर्ण जाग्रत थे । 


_ _ समाजके अस्तसूसे हिसाको निकालनेके विषयमें इ् धर्मोकी 
जो विफलता हुई, उत्तके दो मुख्य कारण मुझे प्रतीत होते हें । 
एक यह कि संयम, अपरिय्रह, त्याग, तुष्णा-क्षय, करुणा आदि 
गुण व्यक्तिके लव कि उत्थान अथवा निर्वाणके साधन- 
मात्र मान लिये गये। इस छोकका परिवर्तेन तथा परिष्कार 
इनक दारा करना है, ऐसा उन आदि महात्माओंका उद्देह्य 
हाते हुए भी, इन धर्मोकी संगठित संस्थाओंने नहीं माना; 
इरयोकि ऐसा करनेसे समाजके शासक तथा शोपक-वर्गकी अप्रसच्नता 
भर सम्माध्य विरोधका सामना करना पड़ता, जिससे घर्म 
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( संप्रदाय ) का प्रसार नहीं हो पाता । दूसरा कारण जो धर्म- 
प्रसारकी इसी मनोवृत्तिसे उत्पन्न हुआ, वह यह था कि ये तीनों 
धर्म राज्य-धर्म वें और राज्यकी संगठित हिसा तथा दण्ड- 
शक्तिक पोपक वन गये | और तव तो यह असम्भव हो गया 
कि वे समाजमें अहिसा की प्रत्तिप्ठा कर सके । 


हिसा-शक्ति तथा दण्ड-शक्ति ( जो स्वयं भी प्रच्छन्न हिसा- 
शक्ति ही हैँ, यद्यपि लोकतंत्रमं उतनी हिसा छोकसम्मत्त होती 
है ) आज तक मानव-समाजको शासित करती रही हँ। उनके 
कारण जहाँ एक ओर मानव-समाज आणविक युद्धकी सम्भावना- 
के कगारपर खड़ा हैं, वहाँ दूसरी ओर--चाहे लोकतंत्र हो, 
एकतंत्र हो अथवा ओर कोई अन्य तंत्र हो--मानव एक अति- 
कन्द्रित, अति-यांत्रिक राजनीतिक-आथिक संगठनके नीचे दवकर 
अपना व्यक्तित्व तथा स्वायत्तता ( औटोनोमी ) खो चुका है । 
सबसे धनी देश अमेरिका भी १५ प्रतिशत गरीव हैं, अपार 
विपमता हैं, रंग (जाति)-भंद है, तरुण तथा वद्धिजीबी वर्गोमे 
विद्रोह है.! उधर रझूसमे ५२ वर्षोके साम्यवादी शासनक बाद 
भी आज न मजदूरोंके हाथमें कारखाने हे, न किसानोंके 
हाथमें खेत, न विद्यार्थियोंके हाथमोें विश्वविद्यालय, न विचार- 
स्वातंत्य, न श्रमिकोंका अपना राज्य, जिसमें सत्ता ( आथिक, 
राजनीतिक, सामाजिक ) श्रमजीवियोंकी सोवियतों अथवा 
पंचायतोंके हाथोंमें हो । सत्ता आज नी साम्बवादी पक्षके हाथमें 
है, जिसमें छोकतांत्रिक आचार-व्यवहारका अब भी पूर्ण अभाव 
। अमेरिकाके 'मनरों डॉबिट्रन' की भाँति रूसमें ब्रेशनियेफ 
विद्रन! का हालमें उद्घोष हुआ है, जिसको अनुसार सोवियत 
सने अपने इस जन्मजात अधिकारकी घोषणा की है कि वह 
पके अपने प्रभाव-क्षेत्रमं, यानी जहाँ-जहाँ साम्यवादी पक्षोंका 
वहाँ, जेसा भी चाहे हस्तक्षेप-_यहाँतिक कि सामरिक 
भी, जैसा चेकोस्लोवाकियामें उसने पिछले साल किया-- 
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कर सकता है । चीनके माओने तो वन्दृूककी नलीको सत्ताकी 
जननी वताकर वर्तमान मानव-सम्यताक एक अत्यन्त कटु स॒त्यका सत्यको 
नग्न रूप दे दिया हैं । 


जो लोकतांत्रिक समाजवादी हैँ, उनकी दौड़ तो 35 के 
करणतक ही हैँ । परन्तु जहाँ-जहाँ समाजवादी शासनोंक तत्त्वा- 
वधानमें भी राष्ट्रीयकरण हुआ है, वहाँ-वहाँ विपमता, शोषण 
आदिका अन्त हो गया है, अथवा सत्ता श्रमजीवियोंके हाथोंमें 
आ गयी है; अथवा इतना भी हो गया है कि राष्ट्रीयक्ृत 
( नेशनलाइज्ड ) आशिक क्षेत्रोंमें मजदूर प्रवन्‍्धकोंके समकक्ष 
आ वेठे हें और निर्णायक ( डिसीशन-में किंग ) अधिकारोंमें उन्हें 
उचित भाग प्राप्त हो चुका है; अथवा उन क्षेत्रोंमें कोई नवीन 
भावत्ता ( स्पिरिट ) पैदा हुई है, जो प्रवन्धक तथा श्रमजीवी 
दोनोंको प्रेरित कर रही हूँ और उनके पारस्परिक सम्बन्धों 
तथा उनके अपने-अपने कार्योके प्रति उनके दृष्टिकोणको परि- 
वरतित कर पायी है, ऐसा तो कुछ भी लक्षित नहीं होता । तकनीकी 
और औद्योगिक विकासके चलते मजदूरोंकी आशिक स्थितिमें 
उन्नति अवश्य हुईं हें; मजदूर यूनियनोंकी शक्तिमें बड़ी वृद्धि 
हुईं हें; मंगलकारी राज्यका उदय हुआ है | परन्तु इन सबको 
मिलाकर भी समाजवाद नहीं वनता। उसकी कसौटी तो वे ही 
परिवतेन हैं, जिनकी ओर ऊपर इशारा किया गया हे । 


उपर्युक्त विशलेषणसे निष्कर्ष यही निकलता है कि हिसा- 
शक्ति तथा दण्ड-शक्ति दोनों ही मानव-समाजकी मूल समस्याओंको 
हल करनेमें विफल हुईं हें । किसी तीसरी शक्तिकी आवश्यकता 
स्पष्ट दीखती हैं ! यह शक्ति तो वही है, जिसका महावीर, 
नुंद्ध, इसाने इतनी कुशलतासे प्रतिपादत किया था--यानी 
प्रेम-अहिसा-करुणाकी_ शक्ति । परन्तु प्रइन यह उठता है कि 
जब यह शक्तित उनके समयमें, अथवा उनके मतावलूस्वियोंके 
समाजमे, सामाजिक समस्याओंको हल न कर सकीं--चाहे 
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( संप्रदाय ) का प्रसार नहीं हो पाता । दूसरा कारण जो धर्म- 
प्रसारकी इसी मनोवृत्तिसे उत्पन्न हुआ, वह यह था कि ये तीनों 
धर्म राज्य-धर्म वे और राज्यकी संगठित हिसा तथा दण्ड- 
शझब्तिके पोपक वन गये । और तब तो यह असम्भव हो गया 
कि वे समाजमें अहिसा की प्रतिप्ठा कर सके । 


हिसा-शक्ति तथा दण्ड-शक्ति ( जो स्वयं भी प्रच्छन्न हिसा- 
शक्ति ही है, यद्यपि लोकतंत्रमं उतनी हिसा छोकसम्मत होती 
हैं ) आज तक मानव-समाजकों शासित करती रही हूँ। उनके 
कारण जहाँ एक ओर मानव-समाज आणविक यूद्धकी सम्भावना- 
के कगारपर खड़ा है, वहाँ दूसरी ओर--चाहे लोकतंत्र हो, 
एकतंत्र हो अथवा ओर कोई अन्य तंत्र हो--मानव एक अति- 
केन्द्रित, अति-यांत्रिक राजनीतिक-आथिक संगठनके नीचे दवकर 
अपना व्यक्तित्व तथा स्वायत्तता ( औटोनोमी ) खो चुका है । 
सबसे धनी देश अमेरिकामें भी १५ प्रतिशत गरीव हैं, अपार 
विषमता है, रग (जाति)-भेद हैं, तरुण तथा बद्धिजीवी वर्गोमे 
विद्रोह है.। उधर रूसमे ५२ वर्षकेि साम्यवादी शासनक बाद 
भी आज न मजदूरोंके हाथमें कारखाने हैँ, न किसानोंके 
हाथमें खेत, न विद्यार्थियोंके हाथों विश्वविद्यालय, न विचार- 
स्वातंत्य, न श्रमिकोंका अपना राज्य, जिसमें सत्ता ( आशिक, 
राजनीतिक, सामाजिक ) श्रमजीवियोंकी सोवियतों अथवा 
पंचायतोंके हाथोंमें हो । सत्ता आज भी साम्यवादी पक्षके हाथमें 
है, जिसमें छोकतांत्रिक आचार-व्यवहारका अब भी पूर्ण अभाव 
है। अमेरिकाके “मतरों डॉव्ट्रिन| की भाँति रूसमें ब्रेशनियेफ 
डॉक्ट्रित! का हालमें उद्घोष हुआ हूँ, जिसके अनुसार सोवियत 
रूसने अपने इस जन्मजात अधिकारकी घोषणा की है कि वह 
यरोपके अपने प्रभाव-क्षेत्रमें, यानी जहाँ-जहाँ साम्यवादी पक्षोंका 
राज्य है वहाँ, जेसा भी चाहे हंस्तक्षेप--यहाँतक कि सामरिक 
हस्तक्षेप भी, जैसा चेकोस्लोवा कियामें उसने पिछले साल किया-- 


नए 


कर सकता है । चीन॒के माओने तो वन्दूककी चलीको सत्ताकी 
जननी व॒ताकर व॒तमान मानव-सम्यताक एक अत्यन्त कंटू सत्यका 
नग्न रूप दे दिया है ।_ 


जो लोकतांत्रिक समाजवादी हैं, उनकी दौड़ तो 3228 
करणतक ही है । परन्तु जहाँ-जहाँ समाजवादी श्ासनोंक तत्त्वा- 
वधानमें भी राष्ट्रीयकरण हुआ है, वहाँ-वहाँ विपमता, शोषण 
आदिका अन्त हो गया है, अथवा सत्ता श्रमजीवियोंके हाथोंमें 
आ गयी हुँ; अथवा इतना भी हो गया है कि 8 28033: 
( नेशनलाइज्ड ) आशिक क्षेत्रोंमें मजदूर प्रवन्धकोंके समकक्ष 
आ बेंठे हें और निर्णायक ( डिसीशन-मेकिंग ) अधिकारोंमें उन्हें 
उचित भाग प्राप्त हो चुका हे; अथवा उन क्षेत्रोंमें कोई नवीन 
भावना ( स्पिरिट ) पैदा हुईं है, जो प्रवन्धक तथा श्रमजीवी 
दोनोंको प्रेरित कर रही हे और उनके पारस्परिक सम्वन्धों 
तथा उनके अपने-अपने कार्योके प्रति उनके दृष्टिकोणकों परि- 
वर्तित कर पायी है, ऐसा तो कुछ भी लक्षित नहीं होता । तकनीकी 
और ओऔद्योगिक विकासके चलते मजदूरोंकी आ्िक स्थितिमें 
उन्नति अवश्य हुईं हैं; मजदूर यूनियनोंकी शक्तिमें वड़ी वृद्धि 
हुईं है; मंगलकारी राज्यका उदय हुआ हैं । परन्तु इतस सबको 
मिलाकर भी समाजवाद नहीं वनता। उसकी कसौटी तो बे ही 
परिवर्तन हैं, जिनकी ओर ऊपर इशारा किया गया है । 


उपयुक्त विश्लेषणसे निष्कर्ष यही लिकछता हैँ कि हिसा- 
शवित तथा दण्ड-शक्ति दोनों ही मानव-समाजकी मूल समस्याओंको 
हल करनेमें विफल हुई हें । किसी तीसरी शक्तिकी आवश्यकता 
स्पष्ट दीखती है । यह शक्ति तो वही है, जिसका महावीर, 
बुद्ध, इंसाने इतनी कुशलतासे प्रतिपादन किया था-न्यानीं 
प्रेम-अहिसा-करूणाकी शक्ति । परल्तु प्रदन यह उठता है कि 
जब यह शक्ति उनके समयमें, अथवा उनके मतावलरूम्वियोंके 
समाजमे, सामाजिक समस्याओंको हल न कर सकीं----चाहे 


२१००: 


व्यक्तिके स्तरपर वह चाहे कितनी ही सफल हुई हों--तों इस 
यूगमें उनकी सफलताकी क्‍या सम्भावना हैं ? यह एक सवंथा 
समीचीन प्रश्न है । पूर्ण रूपसे इसका उत्तर तो आज किसीक पास 
नहीं है। फिर भी परिस्थिति, अनुभव तथा विचारसे इतना 
और ऐसा उत्तर आज प्राप्त हैं कि उपयुक्त सम्भावना पहछस 
कहीं अधिक सबला हुई है, ऐसा मान सकते हूं । 


एक तो यह परिस्थिति हे कि पूर्व -कालकी अपेक्षा सववे- 
साधारण इस समय अधिक चेतनाशील ( कॉन्‍्णस ) हैं । उनकी 
इस चेतनाशीलताका एक लक्षण यह है, जेसा कि ऊपर कहा गया 
है, कि हिसा-शक्ति अथवा दण्ड-शक्तिसे जेसी भी समाज-रचना 
अवतक हुईं है या जेसी भी राजनीतिक तथा आथिक व्यवस्था 
उनके द्वारा कायम की गयी हैँ, उससे उन्हें संतोष नहीं हैं। 
पाइचात्य देशोंके तरुण विशेष रूपसे वर्तमान सामाजिक व्यवस्थासे 
असंतुष्ट दीखते हें। साम्यवादी देशोंके तरुणोंमें भी यह 
असंतोष व्याप्त है, ऐसा लगता है । इसलिए वर्तमान ऐतिहासिक 


परिस्थितिकी यह माँग है कि इन दोनों शक्तियोंसे भिन्न किसी 
तीसरी शक्तिका आश्रय लिया जाय । 


दूसरी बात, पुराने प्रयोगोंके अनुभवोंपरसे आजकी पीढ़ीके 
लिए यह सम्भव हो गया है कि पहलेको गलतियोंकों न दुहराया 
जाय। प्रेम आदिकी शक्तिने पू्वेकालमें यह एक वड़ी गलती यह 
की थी कि राज्यका आश्रय लेकर अपना प्रसार करना चाहा । 
परिणाम उल्टा हुआ। प्रेम-शक्तिपर दण्ड-शक्ति, अहिंसा- 
शक्तिपर हिसा-शक्ति तथा करुणा-शक्तिपर कानून-शवक्ति 
हावी हो गयी और विनायकका वानर वन गया। इस अनुभवका 
लाभ उठाकर हमें राज्य-सत्तासे अंग रहकर तीसरी शक्तिका 
विकास करना है। इसीलिए गांधीजीने कहा था कि अहिसाम 
इसीलिए विनोबाजीन लोक-सेवकोंको राजनी कान पक्षों जानेकी 


भ् 


->११- 


सलाह नहीं दी और राजनीतिक वदलेमें लोकनीतिकी कल्पना 
क्ी। 


पुराने अनुभवसे एक सवक और सीखा जा सकता हे है; 

जहाँ पुराने प्रयोगकर्ताओंने व्यक्तिगत जीवन तथा धमे-संघों 
( रेलिजस ऑड्डस ) तक प्रेम आदि शक्तिको सीमित रखा, वहाँ 

| हमें संकल्पपूर्वक समाजके सभी व्यवहारों तथा संस्थानोंमें उ्स 
शक्तिको प्रतिष्ठित करना है और तदनुसार प्रेमाधारित अहिंसक 

. माजका निर्माण करना हे । इसकी लिए समाजके अन्दर जो 
प्रत्यक्ष हिसा निहित है, उसे उन्मूलछित करना प्रत्यक्ष हिसाको 


कने या शांत करनेसे अधिक महत्त्व रखता है, यह सदा ध्यानमें 
बता होगा। 


तीसरी वात, जब पिछले अनुभवोंकों ध्यानमें रखते हुए 
विचार करते हैँ तो इस निर्णयपर पहुँचते हैँ कि यदि 
छली गरूतियोंकी पुनरावृत्ति नहीं करनी है तो अपने सारे 
यॉँका आधार विचार-शासनको वनाना है और कतुत्वशक्ति- 

प्रूणं विभाजन करना है। लोगोंको विचार समझाना, 


>-१०-- 


व्यक्तिके स्तरपर वह चाहे कितनी ही सफल हुई हों--तो इस 
यूगमें उनकी सफलताकी क्‍या सम्भावना है ? यह एक स्वेथा 
समीचीन प्रश्न है। पूर्ण रूपसे इसका उत्तर तो आज किसीके पास 
नहीं हैं । फिर भी परिस्थिति, अनुभव वथा विचारसे इतना 
और ऐसा उत्तर आज प्राप्त हें कि उपर्युक्त सम्भावना पहलेसे 
कहीं अधिक सब॒ला हुईं हे, ऐसा मान सकते हूं । 


एक तो यह परिस्थिति है कि पूर्व-कालूकी अपेक्षा स्ब- 
साधारण इस समय अधिक चेतनाशील ( कॉन्णस ) हैं । उन्तकी 
इस चेतनाशीलत्ताका एक लक्षण यह है, जैसा कि ऊपर कहा गया 
हैँ, कि हिसा-शक्ति अथवा दण्ड-शक्तिसे जेसी भी समाज-रचना 
तक हुईं है या जेसी भी राजनीतिक तथा आशिक व्यवस्था 
उनके द्वारा कायम की गयी है, उससे उन्हें संतोष नहीं है। 
पाश्चात्य देशोंके तरुण विशेष रूपसे वर्तमान सामाजिक व्यवस्थासे 
असंतुष्ट दीखते हें। साम्यवादी देशोंके तरुणोंम भी यह 
असंतोष व्याप्त है, ऐसा लूगता है । इसलिए वत्तमान ऐतिहासिक 
परिस्थितिकी यह माँग हैं कि इन दोनों शक्तियोंसे भिन्न किसी 
तीसरी शक्तिका आश्रय लिया जाय । 


दूसरी बात, पुराने प्रयोगोंके अनुभवोंपरसे आजकी पीढ़ीके 

लिए यह सम्भव हो गया हैं कि पहलेकी गरूतियोंको न दुहराया 
जाय। प्रेम आदिकी शक्तिने पूर्वकालमें यह एक वड़ी गलती यह 
की थी कि राज्यका आश्रय लेकर अपना प्रसार करता चाहा । 
परिणाम उल्टा हुआ। श्रेम-शक्तिपर दण्ड-शक्ति, अहिसा- 
शक्तिपर हिंसा-शक्ति तथा करुणा-शक्तिपर कानन-दहाक्ति 
हावी हो गयी और विनायकका वानर वन गया। इस अनुभ्वका 
लाभ उठाकर हमें राज्य-सत्तास अल्ग रहकर तीसरी शक्तिका 
विकास करना है। इसीलिए गांधीजीन कहा था कि अहिसामें 
विश्वास करनेवालोंको राज्य-सत्ताम नहीं जाना चाहिए। और 
इसी लिए विनोवाजीन लोक-सेवकोको राजनीति विनोवाजीन लोक-सेवकोंको राजनीतिक पक्षोंमें जानेकी 


ते 


न-्र श्‌ बन 


सलाह नहीं दी और राजनीतिके बदलेमें छोकनीतिकों कल्पना 
की। 


पुराने अनृभवसे एक सबक और सीखा जा सकता है । 
जहाँ पुराने प्रयोगकर्ताओंने व्यक्तिगत जीवन तथा धम-संचा 
( रेलिजस ऑ्ड्स ) तक प्रेम आदि शब्तिकों सीमित रखा, वहाँ 
हमें संकल्पपूर्वक ससाजके सभो व्यवहारों तथा संस्थानोंमें हे उस 
शक्तिको प्रतिष्ठित करना है और तदनुसार प्रेमाधारित अहिसक 
समाजका निर्माण करना हैं। इसके लिए समाजके अन्दर जो 
अप्रत्यक्ष हिसा निहित है, उसे उन्मूलित करना प्रत्यक्ष हिंसाको 
'रोकने या शांत करनेसे अधिक महत्व रखता हूँ, यह सदा ध्यानमें 
रखना होगा। 


तीसरी वात, जब पिछले अनुभबोंकों ध्यादर्मे रखते हुए 
हंस विचार करते हैं तो इस निर्णयपर पहुँचते हें कि यदि 
पिछली गरूतियोंकी पुनरावृत्ति नहीं करनी हैँ तो अपने सारे 
कार्योका आधार विचार-झासनको वनाना है और कर्तृत्वशक्ति- 
का पूर्ण विभाजन करना है। छोगोंको विचार समझाना, 
समझाकर उनके पूर्वाप्रहोंको वदछना तथा उनकी व्यक्तिगत 
तथा सामूहिक क॒तेत्वशक्तिको जाग्रत करना, यही हमारा 
सही मार्ग हो सकता है। और घिचार करनेसे ऐसी प्रतीति 
बनती हैं कि इस पद्धतिसे सामाजिक क्रान्तिका प्रयास किया जाय 
तो जहाँ पहलेके प्रयोग विफल हुए, वहाँ नये प्रयोग सफर हो 
सकते हूँ । बेसे आदर्श तथा व्यवहारस्में 


ह प्यवहारमें जो अनिवार्य अन्तर रह 
जाता हूँ उतना तो रहेगा ही, जैसे रेखाकी परिभाषा और पत्तली- 
से-पतली रंखामें । 


चौथी वात, आधुनिक काल्‍ूमें गांधीजीने इस तीसरी शवित- 
का समाजके स्तरपर जो व्यापक प्रयोग दक्षिण जफ्लीका त्त्था 
भारतमें किया, उसने भी हमें महत्वपूर्ण पाठ सिखाये हैं। ये 
अब पाठ हमारे लिए नये हैं, जो पहलेके प्रयोगोंसे उपरऊच्ध नहीं 


थे। वतंमानक्राऊ्म विनोवाजी ने भी जो व्यापक प्रयोग किये 
उनसे भी हमे कई नये सवक मिले हे, जिनसे आगेके प्रयोग- 
को बड़ी सहायता मिलेगी । 
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ये कुछ कारण हें जिनसे में मानता हूँ कि जिस कार्यमें महा 
वीर, वृद्ध, ईसा नहीं सफल हो पाये, उसमे आज हम जेसे सामान्य 
जन सफल हो सकते हूँ, यदि हम विचार तथा श्रद्धापूर्वक प्रयास 
करें। विनोवाजीके प्रस्तुत प्रवचन, जो पिछले १८ वर्षो्में ( सन 
१९५०-१९६८ ) दिये गये थे इस प्रयासमें छगे सभी साधकोंके 
लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होंगे । इस संग्रहको प्रकाशित कर 
सर्वे सेदा संघ प्रकाशनने हमारा बहुत उपकार किया 


सर्वोदिय आश्रम, 


सोज्ोदेवरा ( गया ) -जयप्रकाश नारायण 
१ सितम्बर, १९६९ 
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तीसरी शक्ति 


१, गांधीजी ओर साम्यवाद 


आखिर सृष्टि त्तो अनादि ही कही गयी है, किन्तु जिस पृथ्वीपर हम रहते हैं, 
उसे भी कुछ नहीं तो दो सौ 2.33 वर्ष जरूर हो ही गये हैं, ऐसा पौराणिकों और 
आधुनिकोका मत है । कहते हैं, पृथ्वी पहले निजेन्तुक या बिना जीव-सूप्टिकी थी । 
वह सूयेकी तरह एक जलता हुआ गोला ही थी । आगे चलकर ठंडी होते-होते जब 
वह जीवोंके निवास-योग्य बनी, तब उसमें जीव-सृष्टि हुई। सूक्ष्म जीवोंसे आगे 
बढ़ते-बढ़ते उसमें मानवका आविर्माव हुआ । उसे भी दस-पाँच छाख वर्ष तो 
हो ही गये होंगे, ऐसा वैज्ञानिक मानते हैं। मानवके गा बड़े जीवन-प्रवाहमें 
सौ-दो सौ वर्षोका हिसाव ही क्या ? फिर भी पिछले सौ-दो सौ वर्ष हमारे लिए 
इतने महत्त्वपूर्ण वन बैठे हैं कि हमें लगता है कि मानवका आधेसे अधिक इतिहास 
इन्हीं सौ-दो सौ वर्षोंगे समाया हुआ है। 


चतेसानकी सहिसा 


वर्तमान कारूका महत्त्व तो हमेशा ही होता हैं। वह्‌ मृूतकारूका फल और 
भविष्यका बीज होता है । दोनों ओरसे उसका महत्त्व अहितीय ही है। भूत और 
भविष्पके सन्विस्थानपर होनेके कारण स्वभावत्त: वह ऋँतिका काल सिद्ध होता 
है--फिर बह ऋाति जन्मदात्री हो या मरणदाजत्री, वृद्धिकारिणी हो या क्षय- 


कारिणी । वर्तेसान क्षण हमेशा ऋंतिका क्षण होता है। इतना ही नहीं, वह 
न भूतो न भविप्यति' होता है। 


वर्तेमान कार निःसन्देह क्रांतिका ही नहीं, बल्कि अपूर्व ऋातिका कार होता 
है। उस दिन एक सज्जन बोले : “हमें आपका वह पुराना शांति: शांति: शांति: 
का घोष ( नारा ) नहीं चाहिए। अब हम “कांति: क्रांति: क्रांति: का तीन बार 
उद्घोष करनेवाले हैं।” मैने कहा : “एक ही बार “कांति' कहेंगे, 


हम तो ठीक होगा । 
तीन वार घोष करनेसे आप मूरूस्थानसे भी पीछे हट जायेंगे। श्ांतिको ऐसा 
कोई डर नहीं । वह तो सदाके लिए 


ए पुरानी है। क्रांति पुरानी हो जानेसे बासी 
पड़ जाती है। इसलिए तीन वार कहनेमें कोई सार नहों । एक ही वार क्रांति! 
कहना चाहिए और फिर उसका नाम भी न छेना चाहिए ।” 

वर्तेमान कारूका महत्त्व प्राचीन कालूको कैसे मिरू सकता है ? यह दूसरी 
दात है कि चह प्राचीन कारू जब वतंमान रहा होगा, तब उसका भी अपूर्वे महत्त्व 
प्हा हो । फिर यदि यह वरततेमान कार या वंमान क्षण दुःखका हो, तव तो उसकी 


२ तीसरी शवित 


कोई कीमत ही नहीं रहती । दुःखका काल स्देव रूम्बा होता है। दु.खका एक 
प्रसंग सुखके अनेक प्रसगोंकों हुजम करके शेखी वघारता है। सुखके बहुतसे 
प्रसंग विस्मृुतिके उदरमे चुपचाप खो जाते हैं। दुःखके किसी प्रसंगका विस्मरण 
तभी होता है, जब उससे ज्यादा बड़े दुःखका प्रसंग आये । दुःखकी मिटा देनेकी 
ताकत सुखमें नहीं, उलठे सुखके कारण उसकी याद और ज्यादा निखरने लगती 
है। दुःखको मिटानेका काम तीज दुःख ही कर सकता है। पिछले सौ-डेढ़ सो 
वर्षोका समय हमारा वर्तमान काल है और वह दुःखका काल है। तब हमारी 
दृष्टिसे वह मानवके सारे इतिहासको ग्रस ले, तो इसमें आश्चर्य ही क्या है ? 


रुलानेवाली विनोद-कथा 


आखिर आजके जमानेमें कौन-सी ऐसी घटना घटी, जिससे इसे 'दुःखका 
जमाना' कहना पड़े ? सुखके सावन बढ़े, आराम और मौज-शौककी ढरों चीजें 
बनीं--यही वह घंटना है, जिसने इतने बड़े दुःखको जन्म दिया हैं। सुख और 
दुःख परस्पर विरोधी कहलाते हैं, परन्तु वे एक-दूसरेके जनक हैं। सुख दुःखको 
जन्म देता है और दुःख सुखको । सुखका जन्म जब होगा तब होगा, पर इस समय 
तो हम दुःखका ही जन्मोत्सव मना रहे हैं। अकेले सुखके पीछे कितनी मुसीवतें 
और कितनी अड़चनें होती हैं ! सुखका नाम लेते ही उसके बँटबारेका कितना 
बड़ा प्रश्न खड़ा हो जाता है ? हो, दुःख इन झंझटोंसे बिलकुल मुक्त है । चाहे 
कोई उसका सारा हिस्सा मजेमें हड़प ले, उसे अकेला भुगत ले, उसकी तरफ किसीकी 
नजर नहीं जाती । किसी महात्मा या महामूर्खकी नजर उधर जाय, तो उसे अप- 
वाद ही समजिये । 'स सहात्मा सुदुर्लधः---वैसा महात्मा बड़ा ही दुर्लभ होता है। 
हमारे इस जमानेने सुखकी राशियाँ निर्माण करके उनके बोझके नीचे सारी दुनिया- 
की आम जनताको कुचल डाला है। शक्‍्करके वोरे बैछकी पीठपर चढ़े और 
मालिकके पेटमें गये । मालिकिका पेट खा-खाकर बिगड़ा और बैलकी पीठ ढो- 
ढोकर टूटी | जो बद्यक मीठी ही मीठी है, उस शक्‍करने ऐसा चमत्कार कर 
दिखाया ! सुखके बँट्वारेमें किसीने सिंहका हिस्सा माँगा, तो किसीते सियारका । 
मेमनेके हिस्सेमें कुछ भी नहीं आया । उलटे, वह मेमना ही उन दोनोंमें बैंट गया ! 
असंख्य लोगोंको रुलानेवाडी यह आजके जमानेकी विनोद-कथा है! इससे 
छुटकारा कैसे मिले ? आज सबके सामने यहीं प्रश्त है। उसीके लिए सारी 
हलचल, सारी खरूवली और सारी हाय-हाय मची है। 


जेलक विद्यापीठ 


सन्‌ १९३०-३२ की सत्याग्रही कैदियोंस ठसाठस भरी वे जेले ! छोगोंके 
आवेशभरे झुंडने एक चोरकों छुड़ाकर ईसाकों सूलीपर चढ़ानेका हँठ किया, 


गांधीजी और चास्यवाद 


डरे 
ऐसी कथा बाइबिलमें है। उसी प्रकार उस समयकी सरकारने 203 चोर- 
कैदियोंको रिहा करके सत्याग्रही लोगोंको जेलमें डाऊ दिया था| छोगोंसे ठसा- 
उस भरे उन बड़े-बड़े घरोंमें क्या-क्या हुआ होगा और क्या-क्या नहीं, यह वात 
सारी ध्वनियाँ अपने पेट्में संचित करनेवाले उस आकाझसे ही पूछनी चाहिए | 
कई लोगोंपर फलित-ज्योतिषकी बुन सवार हो गयी। वे भविष्यवाणियाँ करने 
लगे कि सब लोग कब छूटेंगे । एकके बाद एक भविष्यवाणी झूठी निकलनेपर 
भी निराश न होकर वे अपने इस विषयके अध्ययनको और भी पक्का करने लगे । 
लेकिन मिराशा न दिखलानेपर भी छिपनेवाली नहीं थी। हमने इतिहासमें सौ 
सालके युद्ध ( हंडेड इयसे वार ) का वर्णन पढ़ा जरूर था, लेकिन 53230 8: 
एक महीना हमारे लिए भारी होने लगा । आखिर कुछ लोग नु लग 
गये । कुछने पाक-शास्त्रके प्रयोग शुरू किये । कितनोंने दोनों उद्योगोंका समन्वय 
साध लिया | इसी तरहके और भी उद्योग छोगोंने खोज निकाले । किन्तु इतना 
सब करनेपर भी सब लोगोंको काम नहीं मिला | कुछ निठल्ले ही रहे । तब 
उन्होंने बुद्धदेवके उत्साहसे इस विषयका चिन्तन शुरू किया कि भारत और संसार- 
के दुःख कैसे दूर किये जा सकते हैं। 
जिनकी श्रद्धाने निर्णय दिया कि “गांवीजीके बताये हुए मार्गसे ही यह प्रइन 
हल होगा”, वे अपने मीतरके दोषोंकी जाँच करने लगे। उन्होंने कहा : “मार्ग 
यही सच्चा है, पर हमारे कदम ही ठीक नहीं पड़ते | यहीं देखिये न ! हम 
जेलमें आये तो सत्याग्रही वनकर, लेकिन चोरीसे बाहर खबरें भेजते हैं। इतना 
ही नहीं, जरूरतकी चीजें भी चोरीसे प्राप्त करते हैं। यह हमारा सत्य' है ? 
और आग्रह-शक्ति हमारी इतनी वड़ी है कि दो-चार महीने भी हमें भारी मालूम 
पड़ते हैं | ऐसे हम नामके 'सत्याग्रही' हैं ! ऐसे टूटे-फूटे साघनोंसे सिद्धि केसे 
मिलेगी ? इसलिए हमें आज जो एकांतमें रहनेका अवसर मिला है, उससे लाभ 
उठाकर आवश्यक गुणोंका विकास करना चाहिए ।” ऐ 


्‌ 83083 एसा कहकर ये लोग संयसा- 
वलंवी होकर जेलका 'टास्क' ( अधिकारियों द्वारा दिया गया काम ) पूरा करने 


के बाद जेरूमें ही कातने, घुनने, वुनने लगे और भंगी-काम सी करते लगे | 
दूसरे कितनोंको यह अंतरवृत्ति नहीं जेंची । “ 


' जे सत्य और अहिसाके नपे-तुले 
जाचरणकी वात आप राजनीतिक लड़ाईमें करते हैं। संसारके इतिहासमें इतने 


राजनीतिक संघपे हुए, आप ही वताइये कि इनमेंसे एकआध भी ऐसा उदाहरण है, 
जिसमें आज हम जितना संयम पालते हैं, उससे अधिक संयमका पालन किया 
गया हो ? अहिसक छड़ाईको सफलूताके लिए अगर मनुष्यका सर्वेसाधारण 
स्वभाव ही पलट देनेकी जरूरत हो, तो अहिसक 


गे पृ हिंसक छड़ाई मुगजल ही सिद्ध होगी। 
सद्गुण-संवर्धन करते-करते आप सारी जनताको त्यागके पाठ कबतक पढ़ायेंगे ? 


दुजेनोंका हृदय-परिवतेन कव होगा और जनताके दुःख कब दूर होंगे ? क्‍या 


४ तीसरी शक्ति 


निकट मविष्यमें ये बातें हो पायेंगी ? दूसरा मार्य दिखायी नहीं देता था, इसलिए 
हमने गांघीजीका मार्ग पकड़ा । मार्ग अच्छा तो है, लेकिन हमारे ध्येयतक पहुँ- 
चानेवाला न हो, तो भी क्या इसीलिए उसपर चलते रहें कि वह अच्छा है ? 
“उघर रूसकी तरफ देखिये। देखते-देखते वहाँ कितनी बड़ी क्रान्ति हो 
गयी ? देशकी काया ही उसने पलट दी और अब रूसवाले सारे संसारको आत्म- 
सात्‌ करनेकी उम्मीद रखते हैं। और हम ? यहाँ सत्य-अहिंसा और जेलके 
अनुशासनके घरेमें फंसे पड़े हैं ! इस तरह क्या होगा ? आप कहते हैं कि चार 
महीने भी घीरज नहीं रख सकते ? परन्तु देशके सभी कार्यकर्ताओंका महीनों जेलमें 
बन्द रहना क्‍या कोई छोटी वात है ” इसपर भी बाहर कुछ हरूचलू जारी 
रहती, तो बात अलग थी । लेकिन बाहर तो बिलकुल सन्नाटा है और हम यहाँ 
संयम पाल रहे हैं! क्या वाहरका सन्नाटा और हमारा संयम, मिलकर स्वराज्य 
मिल जायगा ? इसलिए हमारा मार्ग गलत है, यह समझकर, आत्म-संशोघनके 
बदले हमें मार्य-संशोधन ही करना चाहिए । हमारी आत्मा तो जैसी चाहिए वैसी 
ही है ।” ऐसा कहकर इन लोगोंने सोशलिस्ट और कम्युनिस्ट-साहित्यका अध्य- 
यन शुरू किया। प्ररूय-कालमें पृथ्वीके जलमग्न हो जानेपर जिस तरह माककेण्डेय 
उस अग्ाध समुद्रमें एकाकी तैरता रहा, उसी तरह जेलके उस एकान्तवासमें 
तरुण लोग समाजवादी और साम्यवादी साहित्य-सागरमें तैरने रूगे । 
वास्तवमें यह साहित्य कहीं गहरा, तो कहीं छिछला होते हुए भी समुद्रकी 
तरह अपार है। कुछ थोड़े लोगोंने माक्संकृत कैपिटल” के अगाघ सागरमें 
अवगाहन किया । बहुतसे लोग रूससे प्रकाशित नपी-तुली गहराईके प्रचार- 
साहित्यमें मज्जन करने लगे। प्राचीन पुराण-कालके बाद अधिक-से-अधिक 
पुनरुक्तिकी भी परवाह किये बिता साहित्यका सतत प्रचार करते रहनेका अदम्य 
उत्साह आज तक कम्युनिस्टोंके सिवा किसीने नहीं दिखाया होगा । सुनने या 
पढ़नेवाल्ला कितना ही क्‍यों न भूले, फिर भी उसकी बुद्धिमें कुछ-त-कुछ संस्कार 
शेष रह ही जायगा, ऐसी श्रद्धा उन प्राचीन ऋषियोंकी और इन आधुनिक ऋषिकों 
( रश्षियनों--रीछ-सुतों ) की है। मरनेके बाद स्वर्ग मिलता है, इस कल्पनाके 
सहारे पुराणके वाचक उड़ते रहते और रूसमें कोई स्वर्ग उतर आया है, इस 
कल्पनाके वलरूपर हमारे ये साथी इस विद्ञाल समाजवादी साहित्यके पठनकी 
वेदना सहते थे । सन्‌ १९४० के व्यक्तिगत सत्याग्रहके समय जेलमें एक कम्युनिस्ट 
मित्र मुझसे बोले : “मालूम होता है, आपने अबतक कम्युनिस्ट-साहित्य नहीं 
पढ़ा । वह पढ़ने जेसा है।” मैंने कहा : “जब मैं कातता रहता हूँ, उस वक्‍त 
आप ही मुझे पढ़कर सुनाइये ।” तब उन्होंने अपनी दृष्टिसे चुना हुआ साहित्य 
मुझे पढ़ सुनाया । उससे पहले माक्सेकी कैपिटल', जो नवीन विचारकी मूल 
संहिता है, मेने बाहर फुरसतमें पढ़ ली थी । इसलिए उन्होंने पढ़कर जो सुनाया, 


गांधीजी और साम्यवाद प्‌ 
उसे समझलेमें म॒कझे कोई दिक्कत नहीं हुईं। रोज घण्टा-डेढ़ घण्टा श्रवण द्वोता 
था। कुछ महीने यह क्रम जारी रहा गत । उनका पढ़कर सुनाया हुआ साहित्य चुना 
हुआ था, फिर भी उसकी पुनरुक्तियोंकी मेरे मनपर बल पडी । तब 
अगर हमारे तरुणोंके मत इस पुनरुक्ति-दोषसे उकताये नहीं, उलटे मन्त्र-मुग्ध हो 
गये, तो इसमें आइचको कोई बात नहीं। 


दो निष्ठाएँ + गुण-विकास और समाज-रचना 


गण-विकास और समाज-रचना, ये दो एकान्तिक आह 220 2 0080/%3 
छेकर अवतक चलती आयी हैं। गुण-विकासवादी कहते हैं : 'गुणोंकी बदीरूत 
ही यह जगत्‌ चल रहा है। मनुष्यका जीवन भी इसी तरह गुणप्रेरित है। 
ज्यों-ज्यों गुणोंका विकास होता जाता है, त्यों-त्यों समाजकी रचना सहज ही 
बदलती जाती है । इसलिए सज्जनोंको अपना सारा ध्यान गुण-विकासपर 
क्षेन्द्रिस करना चाहिए । समाज-रचनाके फेरमें पड़ना व्यर्थ ही अहंकार ओढ़ना 
है । 'जगदुव्यापारवज्येंम यह भक्‍तोंकी मर्यादा है। याने जगत्‌के सर्जेन, पारून 
और संहारकी शक्तिको छोड़कर भगवानू्‌की दूसरी शक्तियां भक्तको प्राप्त हो 
सकती हैं। अहिंसा, सत्य, संयम, सन्‍्तोष, सहयोग आदि यम-नियमोंके प्रति 
निष्ठा दृढ़ करना, ये गुण हमारे नित्यके व्यवहारमें उत्तरोत्तर प्रकट हों, ऐसी 
कोशिश करना ही हमारा काम है। इतना करनेपर शेष सब अपने-आप हो 
जायगा । 'बच्चेको दूघ पिलाओ', यह मातासे कहना नहीं पड़ता । दुःखके समय 
रोना चाहिए, यह छोटे वालककों सिखाना नहीं पड़ता। वात्सल्य होगा, तो दूध 
अपने-आप पिलाया जायगा | दुःख होगा, तो सहज ही रोया जायगा ।” 
इस प्रकारकी यह एक निष्ठा है, जो सभी सन्‍्तोंके हृदयमें सहज स्फूर्त 
होती है। गीता में दैवी सम्पत्तिके गुण और ज्ञानके लक्षणोंकी जो तालिका 
आयी है, उसके एक-एक गुण और लक्षणपर ज्ञानदेवने जो इतना सुन्दर विवेचन 
किया है, उसके मूलमें यही निष्ठा है। 
इसके ठीक विपरीत कम्युनिस्टोंका तत्त्वज्ञान है। वे कहते हैं: “जिसे 
आप गण-विकास कहते हैं, वह यद्यपि चित्तमें होता है, पर चिक्तद्वारा किया 
हुआ नहीं होता, परिस्थितिद्वारा किया होता है। चित्त स्वयं ही परिस्थितिके 
अनुसार बना रहता है। 'भोतिक॑ चित्तम--चित्त पंचमृतात्मक है । छोटे वालक 
को दाढ़ी-मूंछवाले वाबाका डर रूगता है, इसका कारण इसके सिवा और कया 
हो सकता है कि उसकी माँके दाढ़ो-मूंछ नहीं होती ? मॉँको अगर दाढ़ी-मछ 
होती, तो बगेर दाढ़ी-मूंछवालोंको देखकर ही वारूक घबराता | आप कहते 
है कि दुःख होनेपर रोना सहज ही आता है। लेकिन सूई चुमानेसे दुःख भी 
सहज ही होता है। क्या चित्त कोई स्वतस्त्र पदार्थ है? बस्तुतः वहू सृष्ठिका 


ढ तीसरी शक्ति 


निकट सव्विष्यमें ये बातें हो पायेंगी ? दूसरा मार्ग दिखायी नही देता था, इसलिए 
हमने गांघीजीका मार्ग पकड़ा । मार्ग अच्छा तो है, छेकिन हमारे ध्येयबत्क पहुँ- 
चानेवाला न हो, तो भी क्या इसीलिए उसपर चलते रहें कि वह अच्छा है ? 
“उधर रूसकी तरफ देखिये। देखते-देखते वहाँ कितनी बड़ी ऋान्ति हो 
गयी ? देशकी काया ही उसने पलट दी और अब रूसवाले सारे संसारको आत्म- 
सात्‌ करनेकी उम्मीद रखते हैं। और हम ? यहाँ सत्य-अहिंसा और जेलके 
अनुशासनके घेरेमें फंसे पड़े हैं! इस तरह क्या होगा ? आप कहते हैं कि चार 
महीने मी धीरज नही रख सकते ? परन्तु देशके सभी कार्यकर्ताओंका महीनों जेलमें 
वनन्‍्द रहना क्‍या कोई छोटी बात है ? इसपर भी बाहर कुछ हलचल जारी 
रहती, तो वात अरूग थी । लेकिन वाहर तो बिरूकुल सन्नाटा है और हम यहाँ 
संयम पार रहे हैं ! क्या बाहरका सन्नाटा और हमारा संयम, मिरूकर स्वराज्य 
मिल्त जायगा ? इसलिए हमारा मार्ग गलत है, यह समझकर, आत्म-संशोधनके 
बदले हमें मार्ग-संशोधन ही करना चाहिए । हमारी आत्मा तो जैसी चाहिए वैसी 
ही है |” ऐसा कहकर इन लोगोंने सोशलछिस्ट और कम्यनिस्ट-साहित्यका अध्य- 
यन शुरू किया। प्ररुय-कालमें पृथ्वीके जलमग्न हो जानेपर जिस तरह मार्क॑ण्डेय 
उस अगाध समुद्रमें एकाकी तैरता रहा, उसी तरह जेलके उस एकान्तवासमें 
तरुण लोग समाजवादी और साम्यवादी साहित्य-सागरमें तैरने लगे । 
बास्तवमें यह साहित्य कहीं गहरा, तो कहीं छिछला होते हुए भी समुद्रकी 
तरह अपार है! कुछ थोड़े लछोगोंने माक्सेक्त कैपिटल' के अग्राध सागरमें 
अवगाहन किया | बहुतसे लोग रूससे प्रकाशित नपी-तुली गहराईके प्रचार- 
साहित्यमें मज्जन करने लगे। प्राचीन पुराण-कालके बाद अधिक-से-अधिक 
पुनरक्तिकी भी परवाह किये बिता साहित्यका सतत प्रचार करते रहनेका अदम्य 
उत्साह आज तक कम्युनिस्टोंके सिवा किसीने नहीं दिखाया होगा । सुनने या 
पढ़तेवाला कितना ही क्‍यों न भूले, फिर भी उसकी बुद्धिमें कुछ-व-कुछ संस्कार 
शेष रह ही जायगा, ऐसी श्रद्धा उन प्राचीन ऋषियोंकी और इन आधनतिक ऋषिकों 
( रशियनों>+रीछ-सुतों ) की है। मरनेके बाद स्वर्ग मिलता है, इस कल्पनाके 
सहारे पुराणके वाचक उड़ते रहते और रूसमें कोई स्वर्ग उतर आया है, इस 
कल्पनाके वरूपर हमारे ये साथी इस विशाल समाजवादी साहित्यके पठनकी 
वेदना सहते थे। सन्‌ १९४० के व्यक्तिगत सत्याग्रहके समय जेलमें एक कम्युनिस्ट 
मित्र मझसे बोले : “माहूम होता है, आपने अबतक कम्यनिस्ट-साहित्य नहीं 
पढ़ा । वह पढ़ने जेसा है ।” मैंने कहा : “जब मैं कातता रहता हूँ, उस वक्‍त 
आप ही मुझे पढ़कर सुनाइये ।” तब उन्होंने अपनी दृष्टिसे चुना हुआ साहित्य 
मुझे पढ़ सुनाया । उससे पहले मार्क्सकी कैपिटल”, जो नवीन विचारकी मूल 
संहिता है, मैंने बाहर फुरसतमें पढ़ ली थी । इसलिए उन्होंने पढ़कर जो सुनाया, 


गांधीजी ओर साम्यवाद प्‌ 
उसे समझनेमें मुझे कोई दिक्कत नहीं हुईं। रोज घण्टा-डेंढ़ घण्टा श्रवण द्ोता 
था | कुछ महीने यह क्रम जारी 0०70 । उनका पढ़कर सुनाया हुआ साहित्य चुना 
हुआ था, फिर भी उसकी पुनरुक्तियोंकी मेरे मनपर 20322 पड़ी | तब 
अगर हमारे तरुणोंके मत इस पुनरुक्ति-दोपसे उकताये नहीं, उलटे मन्त्र-मुग्ध हो 
गये, तो इसमें आश्चर्यकी कोई बात नहीं। 


दो निष्ठाएँ : गुण-विकास ओर ससाज-रचना 


गण-विकास और समाज-रचना, ये दो एकान्तिक 2222/%030429 
छेकर अवतक चरती आयी हैं। गुण-विकासवादी कहते हैं: 'गुणोंकी बदौछत 
ही यह जगत्‌ चल रहा है। मनुष्यका जीवन भी इसी तरह गरुणप्रेरित है। 
ज्यों-ज्यों मुणोंका विकास होता जाता है, त्यों-त्यों समाजकी रचना सहज ही 
वदरूती जाती है । इसलिए सज्जनोंकों अपना सारा ध्यान गुण-विकासपर 
केन्द्रित करना चाहिए। समाज-रचनाके फेरमें पड़ना व्यर्थ ही अहंकार ओढ़ना 
है। “जगद्व्यापारवर्ष्यंमभ' यह भकक्‍तोंकी मर्यादा है। याने जगतूके सर्जन, पालन 
और संहारकी शक्तिको छोड़कर भगवान्‌की दूसरी शक्तियाँ भक्तकों 45508 हो 
सकती हैं। अहिसा, सत्य, संयम, सन्तोष, सहयोग आदि यम-नियमोंके प्रति 
निप्ठा दृढ़ करना, ये गुण हमारे नित्मके व्यवहारमें उत्तरोत्तर भकट हों, ऐसी 
कोशिश करना ही हमारा काम है। इतना करनेपर शेष सब अपने-आप हो 
जायगा । वच्चेको दूब पिलाओ', यह मातासे कहना नहीं पड़ता । दुःखके समय 
रोना चाहिए, यह छोटे बारूकको सिखाना नहीं पड़ता । वात्सल्य होगा, तो दब 
अपने-आप पिल्‍लाया जायगा | दुःख होगा, तो सहज ही रोया जायगा।” 

इस प्रकारकी यह एक निष्ठा है, जो सभी सन्‍्तोंके हृदयमें सहज स्फूर्ते 
होती है। ग्रीता में दैवी सम्पत्तिके गुण और ज्ञानके रूक्षणोंकी जो तालिका 
आयी है, उसके एक-एक गृण और लरक्षणपर ज्ञानदेवने जो इतना सुन्दर विवेचन 
किया है, उसके मूलमें यही निष्ठा है । 

इसके ठीक विपरीत कम्युनिस्टोंका तत्त्वज्ञान है। वे कहते हैं: जिसे 
आप गृण-विकास कहते हैं, वह यद्यपि चित्तमें होता है, पर चित्तद्वारा किया 
हुआ नहीं होता, परिस्थितिद्दारा किया होता है। चित्त स्वयं ही परिस्थितिके 
अनुसार वना रहता है। 'भोतिक॑ चित्तम'--चित्त पंचमृतात्मक है। छोटे बालक 
को दाढ़ी-मूंछवाले बावाका डर लगता है, इसका कारण इसके सिवा और क्या 
हो सकता है कि उसकी भाँके दाढ़ी -मूंछ नहीं होती ? माँको अगर दाढ़ी-मंछ 
होती, तो बगैर दाढ़ी-भूछवालोंको देखकर ही वालूक घबराता । आप कहते 
हैं कि दुःख होनेपर रोना सहज ही आता है। लेकिन 


टी किन सूई चुमानेसे दुःख भी 
पहंज ही होता है। क्या चित्त कोई स्वतस्त्र पदार्थ है? वस्तुत: बह सृप्टिका 


द् तीसरी शवित 


एक प्रतिविवमात्र है, छायारूप ही है। छायाक्े नियमनसे वस्तुका नियमन 
होगा या वस्तुके तियमनसे छायाका ? रातको गहरी तींद आनेसे चित्त प्रसन्न 
होता है। सत्त्व-गुण प्रकट होता है। फिर थोड़ी देरके वाद मूख छूगनेपर रजों- 
गुण जोर पकड़ता है ओर भोजव करते ही तमोगुण बढ़ जाता है। फिर आप 
गुणोंकी महिमा क्‍यों गाते हैं ? योग्य परिस्थिति निर्माण कर देनेपर योग्य गुणोंका 
उदय होगा हो । इसलिए परिस्थितिको पलटिये, जल्द-से-जल्द पलटिये और चाहे 
जिस तरहसे परूटिये । मनोवृत्तियोंके जार बुनते न वैठिये । मनुप्यका मन 
जैसा है, वैसा ही रहेगा। वह किसी तरह पशुका मन नहीं वन सकता और न 
काल्पनिक देवताके समान ही बन सकता है। बह अपनी मर्यादामें ही रहता है । 
परिस्थिति सुधरनेपर वह थोड़ा-बहुत सुधरता है और बिग्रड़नेपर थोड़ा-बहुत 
विगड़ता है। उसकी चिन्ता न कीजिये । समाज-रचना बदलनेके लिए हिंसा 
करनी पड़े, तो भी सदुगुण मर गया कहकर चिल्लाते मत रहिये ! बुरी रचना 
नप्ट हुई, इतना ही समझिये । उसके लिए जो हिसा करनी पड़ी, वह साधारण 
हिंसा नही थी । वह ऊँचे स्तरकी हिंसा थी । वह भी एक सद्गुण ही थी । यह 
समझेंगे, तो आपका भलीभाँति गुण-विकास होगा ।” 

ये दो छोर हुए । इन दोनोंके वीच बाकी सबको बैठना है। हरएक अपने- 
अपने सुभीतेकी जगह देखकर बैंठता है। 

कोई कहते हैं : समाज-रचना वदलनेका भी महत्त्व है, इस बातसे इन- 
कार नहीं । छेकिन यह परिवर्तन विशिष्ट गुणोंके विकासके साथ ही होना चाहिए। 
समाजमें कुछ “स्थिर मूल्य' होते हैं। उन्हें गंवाकर एक खास तरहकी समाज- 
रचना चाहे जिस धरह सिद्ध करनेकी जल्दीमें व्याजके लोभमें मूल भी गँवाने 
जैसी वात होगी । समाज-रचना कोई शाइवत वस्तु नहीं ।! देश-कालूके अनुसार 
वह बदलेगी और वदलनी ही चाहिए । सदाके लिए एक समाज-रचना वना डालें 
और वादमें सुखकी नींद ले, यह हो नहीं सकता । समाज-रचनाको देवता वनाकर 
वैठानेमें कोई सार नहीं । आखिर समाज-रचना करेगा भी कौन ? मनुष्य ही 
न? तो जैसा मनुष्य होगा, वैसी ही वह बनेगी | इसलिए सौजन्यकी मर्यादा 
पालकर, बल्कि उत्तम सौजन्य रखकर, सौजन्यकों बढ़ाकर, सौजन्यके बलसे ही 
समाज-रचनामें परिवर्तेत करना चाहिए। इस तरहका परिवर्तन धीरे-बीरे 
हो, तो भी चिन्ता करनेका कारण नहीं । घीरे-धीरे चबाकर खाया हुआ हजम 
भी अच्छा होता है । यह धीमी गति ही अन्तमें शी क्रतम कार्यसाघक सिद्ध होगी । 
जब हम सौजन्य बढ़ानेकी वात कहते हैं, तव हम देवता नहीं वनना चाहते । वह 
अहंकार हमें तहीं चाहिए। जब हम मनुष्य ही हैं, तो सौजन्यका कितना भी 
विकास क्यों न करें, हमें देवता वतनेका खतरा है ही नहीं।॥ इसलिए हम जितना 
अधिक-से-अधिक गुणोत्कर्प कर सकें, उतना वेघड़क साध लें। यह गरूत नहीं 


गांधीजी और साम्यवाद हि 
कि समाज-रचना अच्छी होनेपर सदयुणोंकी वृद्धिमें मदद पहुँचती 288. 
सद्शुणोंकी उचित वृद्धि होतेपर ही समाज-रचना 50027 होती है, ला 
अपेक्षा अधिक मूरूभूत वात हूँ सद्गुण-निप्ठा बुनियाद है जोर 28808 
इमारत । वुनियादको उखाड़कर इमारत कैसे मजबूत बनायी जा सकती है ? 
इसपर दूसरे कुछ कहते हैं : “यह हमें भी मंजूर है कि समाज-रचना बदलनेका 
काम शाइवत मूल्योंकी सुरक्षित रखकर ही किया जाय और सद्गुणनिप्ठा डिगने 
मे दो जाय। किला गमिशलिक कमक लिए लित्य कम छीढ़ता पड़ता हैक मी 
नहीं मूलना चाहिए। आप प्रार्थनाको नित्यकार्य समझते हैं । लेकिन आपकी 
प्राथनाके ही समय यदि कहीं जाग छूग जाय, तो आप श्रार्थना छोड़कर आग बुन्नाने 
जायेंगे या नहीं ? आग बुझानेके वाद आरामसे प्रार्थना कर लेंगे । इसे च्त्त्यि 
नैमित्तिक-विवेक कहना चाहिए (इसी तरहका विवेक सर्वत्र करना पड़ता है। 
“कस्युनिस्टोंकी तरह हम यह नहीं मानते कि कान्तिके लिए हिसाके साथनोंसे 
काम छेना ही चाहिए, हिंसाके सिवा ऋन्ति हो ही नहीं सकती ४ हमारा विद्वास 
है कि भारत जैसे देश और जनतन्‍्तवात्मक राज्यमें हिसक साधनोंका अचछम्बन 
किसे घित्ता केवक बैलट-बॉक्सके वरूपर राज्य-क्रान्ति की जा सकेगी ॥ उसके 
लिए छोकमत तयार करनेमें २०-२५ साल छम जायें, तो भी कोई हजें नहीं । 
हम चैयेके साथ लोकमत तैयार करते रहेंगे । लेकिन मान लीजिये कि सत्ताधारी 
पक्षते चुनावकी पवित्रता काग्म नहीं रखी और सत्ताका दुरुपयोग करके चुनाव 
रूड़ गये, तो ऐसे अवसरपर साथन-शुद्धिका आग्रह रुखनेका अर्थ निरन्तर मार 
खाते रहना ही होगा । इसलिए निरुपाय होकर केवल विंशेप प्रसंगके लिए ही 
अन्य साथनोंका उपयोग करना हमें अनुचित नहीं माछूम होता। हम उसे 'नेमि- 
सिक धर्म समझते हैं । चाहे तो आप उसे आपद्घम' कह लीजिये, लेकिन अघम' 
न कहिये, इतना ही हमारा निवेदन है। इतनेसे ही शाइवत मूल्य न गिरेंगे। 
नैमित्तिक कारणके लिए सही रास्तेसे थोड़ा अछग जाना पड़े, तो बादमें फिरसे 
सही रास्ता लिया जा सकता है। सत्ताकी अदला-बदली होते ही शाइवत मूल्योंको 
और भी अधिक पक्का कर हछेगे। * 
/हिला-हिलाकर खूँटेको मजबूत ग्राइनेकी नोति प्रसिद्ध है। वैसा ही इसे 
समझिये । अहिसाके लाभके लिए ही हिसाका यह अल्पकालिक आश्रय है। 
अन्यथा अहिसा हमसे वहुत द्वर चली जायगी | पेड़ तेजीके साथ बढ़े, इसीलिए 
हम उसकी काट-छाँट करते हैं न ? पेड़की जड़पर कुल्हाड़ी चकाना एक वात है 
और उसकी शाखाओंकी काट-छाँट करना दूसरी वात । पूंजीवाद, साम्राज्यवाद, 
जातिवेशवाद--ये सारे बाद अहिसाकी जड़पर ही प्रहार किया करते हैं। हिसामें 
कम्युनिस्टोंको श्रद्मा और उसके अच्चाधुन्च जअमरूके कारण उनका प्रहार भी 
अधहिसाकी जड़पर होता है। यद्यपि उनका उद्देश्य वैसा नहीं होता, तथापि 


८ तीसरी शक्ति 


उसका परिणाम वहीं निकलता है। इसीलिए हम साम्यवादका समर्थन नहीं 
कर सकते | परन्तु विशिष्ट गुणकी निष्ठाके नामपर सम्‌चे समाजकी प्रगति 
रोक रखने और गरीवोंका उत्पीड़न दीर्घकारूतक चलने देनेमें हमें गुणनिष्ठाका 
अतिरेक मालम पड़ता है । इसके अलावा, हमारा यह कथन है कि दूसरे राज्यका: 
हमला रोकने और भीतरी विद्रोह खतम करनेके लिए यदि शस्त्र-बरूका प्रयोग 
करता पड़े, तो उसकी गणना हिसामें न कर उसे दण्डवर्म' समझ्नना चाहिए 


००० 


इतने अपवाद छोड़कर शेष सारे प्रसंगोंमें अहिसक साधनोंका आग्रह रखना अत्यन्त 
जरूरी है, ऐसा हम मानते हैं । 

सन्‍्तों और कम्युनिस्टोंकी मृमिकाएँ नैष्ठिक ममिकाएँ हैं और इन दो 
विचली भूमिकाओंको हम नैतिक भूमिकाएँ कह ले। इनमेंसे पहली वैतिक 
भभिकाका प्रतिपादन इस देशमें गौतम बुद्ध और गांघीने प्रभावशाली ठंगसे किया 
है। दूसरे भी कुछ धर्मसंस्थापकोंने उसका आश्रय लिया है। थोड़े ही स्मृति- 
बचसोंने उसे मान्य किया है। दूसरी नैतिक भमिकाका प्रतिपादन अनेक नैतिक 
स्मृतिकारोंने किया है। आज भारतमें बहुतसे कांग्रेसवाले, कांग्रेसके उपपक्षोंवाले 
और राषप्ट्रीपाका अभिमान रखनेवाले रूगभग सारे समाजवादी इसी भमिका- 
पर खड़े मालम होते हैं। बहुतसे गांधीवरदी कहलानेवाले भी घृम-फिरकर इसी 
अमिकाके नजदीक आ जते हूँ। 


गांधी ओर माक्से 

महात्मा गांधी और मास महामुनि--दोनोंके विचारोंकी तुछतासे अधिक 
आकर्षक विषय आजके जमानेमें और कौन-सा हो सकता है ? पिछले सौ-डेढ़ 
सौ वर्षोके मनुण्य-समाजके जीवनको यदि छावा जाय, तो बहुतकर ये दो ही ताम 
हाथमें रह जायँगे। मार्क्सके पेटमें लेनिन आ ही जाता है। गांधीजीके पीछे 
टॉल्स्टॉयकी छाया गृहीत ही है । ये दोनों विचार-प्रवाह एक-दूसरेको आत्मसात 
करनेके लिए आमने-सामने खड़े हैं। आज ऊपरसे तो संसारके आँग्ननमें रूसके 
नेत॒त्वमें साम्यवादी और अमेरिकाके नेतृत्वमें जनतंत्रके आवरणमें छिपे पैजीवादी 
खम ठोंककर खड़े दिखायी देते हैं, किन्तु गहराईसे विचार करें, तो इस दूसरे नकली 
दलमें कोई सत्त्व नहीं रह गया हैं। इसलिए फौजी शक्तिके बलूपर वह कितनी 
ही शेखी क्यों न बधघारे, में तो मानता हूँ कि कम्युनिस्ट पक्षकी प्रतिस्पर्धामें वह 
खड़ा नहीं रह सकता । इसके विपरीत, ग्रांघी-विचार यद्यपि आज कहीं संगठित 
रूपमें खड़ा नहीं दिखायी देता, फिर भी उसमें विचारका सत्त्व होनेके कारण कम्यु- 
निज्मको उसीका सामना करना पड़ेगा । 

संसारकी बात हम छोड़ दें, तो भी कम-से-कम मारतमें आज गांवी-विचार 
और साम्यवादकी तुलना एक नित्य-चर्चाका विपय वन गया है। हर व्यवित 
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अपने-अपने ढंगसे दोनोंका तुलनात्मक मूल्यांकन किया 30240: । गांथी-विचारके 
चारों तरफ आध्यात्मिक तेजपुंज दिखायी देता है, तो साम्यवादके पीछे शास्त्रीय 
परिभाषाका जवरदस्त पृष्ठवल। गांवी-विचारने मारतके स्वराज्य-स्तपादनका 
श्रेय प्राप्त कर अव्यवहार्यताके आक्षेपत्ते छुटकारा पा लिया है। साम्यवादने 
चीनके पुराणपुरुषको तारुण्य 2 अपनी तात्कालिक शवित दिखा दी हे 
इसलिए संभव हो, तो दोनों विचारोंका समन्वय किया जाय, ऐसी 0647 
प्रचारकोंके मनमें उठती रहती है । फिर 'गांवीवाद यानी हिसाव्जित गम्यवाद', 
इस तरहके कुछ स्थूल सूत्र बना लिये जाते हैं। वस्तुतः इन दो विचारोंका मेल 
नहीं हो सकता । इनका विरोध अत्यन्त मूलगामी है। ये दोनों एक-दूसरेकी 
लैनेपर तुले हैं । हि 
हे पक बार रस तरह चर्चा हो रही थी कि “गांधीवाद और साम्यवादमें 
केवल अहिंसाका ही फर्क है ।” मैंने कहा: “दो आदमी नाक, 20230 
दृष्ठिसि विलकुल एक-से थे । इतने मिलते-जुलते कि राजनीतिक छलके लिए 
एककी जगह दूसरेको बैठाया जा सकता था । फर्क इतना ही था कि एककी नाकसे 
साँस चल रही थी, तो दूसरेकी साँस बन्द हो गयी थी। परिणाम यह हुआ कि 
एकके लिए भोजवकी तैयारी हो रही थी, जब कि दूसरेके लिए शवन्यात्राकी । 
अहिसाका होना या न होना, यह 'छोटा-सा' फर्क छोड़ देनेपर बची हुई समानता 
इसी तरहकी है । पर यहाँ तो नाक, कान, आँखमें 27203, है। जिसकी साँस 
चल रही है, और जिसकी नहीं चलती, ऐसे दो व्यकि नाक, कान, आँखमें 
भी फक हुए बिना कैसे रहेगा ? भले ही ऊपर-ऊपरसे थे कितनी ही समान क्‍यों 
न दिखायी देती हों । 
साम्यवाद खुल्लमखुल्ला एक आसक्तिका ( राग-हेबात्मक ) बिचार होने- 
के कारण उसके तात्त्विक परीक्षणकी मुझे कभी जरूरत नहीं महसूस हुई । यद्यपि 
साम्यवादियोंने उसके चारों तरफ एक लम्वी-चौड़ी तत्त्वशानकी इमारत खड़ी कर 
दी है, तथापि तत्त्वज्ञानके नाते उसमें कोई सार नहीं; क्योंकि वह कारीगरी 
नहीं, वाजीगरी है । बह पीलियावालेकी द्ष्टि है || उदाहरणार्थे, 'संघषे! नामके 
एक परम तत्त्वको ये छोग मानते हैं। संघर्षके सिवा इस दुनियामें और कुछ है 
ही नहीं । “नान्यद्‌ अस्ति', यह इन साम्यवादियोंकी टेक ही है । जिस प्रकार वह 
परमाणुवादी कणाद मरते समय “पीरूवः पीरूव: पीलव:' ( परमाणु, परमाण, 


परमाणु ) जपता मरा, वैसा ही हाल इन संघर्षवादियोंका है। छोटे घारूकको 
माताके स्तनसे दूघ मिलता है; यह चमत्कार कैसे होता है? इनकी दष्टिमें 
तो बह एक महान्‌ संघप ही होता है---माताके स्तनका और बच्चेके मुखका ! 
मैंने तो यह दृष्टान्त बिनोदमें दिया, लेकिन ये लोग उसे गम्मीरतासे स्वीकार कर 


लेंगे । सारांश यह कि जिसे हम सहकार समझते हैं, उसे भी जहाँ संघर्ष समझा 
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जाता है, वहाँ सचमुचका प्रतिकार कितना बड़ा संघर्ष होगा ? डॉ० रघुवीर- 
की भाषामें कहें, तो वह एक 'प्रसंघर्षण' ही होगा। ऐसे मंत्रमुग्ध छोगोंसे वाद- 
विवाद क्‍या किया जाय ? उनके बारेमें तो हमें कुत्‌हल ही हो सकता है। उन्हें 
तत्त्वज्ञानके अनुझव आचारकी नहीं, निश्चित जाचारके अनुरूप तत्त्वज्ञानकी रचना 
करनी है । 
सृष्टिका मन बना है या मनकी सृष्टि, ऐसी बहस भी ये छोग किया करते हैं । 
सुष्टिका मन बना है, इस विपयमें अत मनुष्यकों छोड़कर किसीको कोई सन्देह 
नहीं । यदि मनकी ही सृष्टि बनी होती, तो सृष्टिकर्ता ईश्वरकी किसे जरूरत 
पड़ती ? परन्तु सृष्टिका मत भले ही वना हो, फिर भी सृष्टि और मन दोनोंसे 
भिन्न आत्मा शेप रहती है। लेकिन उसका तो इनके वादमें पता ही नहीं और कोई 
पता भी दे, तो ये लोग सहज ही उससे इनकार कर देंगे । शंकराचार्य ऐसे आदमीसे 
कहते हैं: “भाई, तुझसे मेरा विवाद ही नहीं है, वर्योंकि आत्माको अस्वीकार 
करनेवाला तू स्वयं ही आत्मा है। तू उसका स्वीकार करेगा, तो तेरे स्वीकार 
करनेसे वह सिद्ध होगी । तू उसे अस्वीकार करेगा, तो तेरे अस्वीकार करनेसे भी 
वह सिद्ध होगी ।” में जागता हूँ कहनेवालेकी जाग्नति जितनी सहज रीतिसे 
सिद्ध होती हे, उतनी ही मुझे नींद छूगी है! कहनेवालेकी भी वह सिद्ध होती है। 
सुष्ठि और मत, इन दोनोंकों आकार देनेवाली इस तीसरी वस्तु आत्माका विचार 
ही न करके समाज-रचनाके फेरमें पड़तेके कारण सद्गुणोंका स्वतन्त्र महत्त्व ही 
नहीं रह जाता । जिन्हें हम आध्यात्मिक सद्गुण कहते हूँ, वे इन लोगोंकी दृष्टिसे 
केवल अर्थशास्त्र ( मौतिक परिस्विति ) की उपज हैं। 
आत्मशून्य विचारमें व्यक्ति-स्वातंत्यका सवाल ही नहीं खड़ा होता । 
हजामतमें कितने बारू कटते हैं, इसकी गिनती कोई क्यों करे ? व्यक्त आते और 
जाते हैं, समाज नित्य चलता है। इसलिए समाजका ही अस्तित्व है, व्यक्ति शून्य 
है, इतना ही जान लेना हैं । 
सगरपुत्रते जिस प्रकार गंगाजीका मूल प्रवाह खोज निकाला, उसी प्रकार 
इस तत्त्ववेत्ताओंने समूचे मानवीय इतिहासका मूल प्रवाह खोज निकाला है। 
तिर्णय यह हुआ है कि जिस प्रकार वाणके छूट जानेके वाद उसकी दिशा बदली 
नहीं जा सकती, निश्चित दिज्लामें जानेके लिए वह बाध्य हो जाता है, उसी प्रकारकी 
उम्तारी स्थिति है। पूर्व-इतिहासके प्रवाहने हमारे कार्यकी दिद्या निर्धारित कर 
दी है। हमारे लिए अंक जअ कलम रह नहीं गया है। पहले खूनकी नदियाँ 
बहेँगी, वादमें दूथ और शहदकी और अंतमें सबकी तृष्णा बुझानेवाले शीतछ जलरूकी 
नदियाँ हरएकके घरके आगेसे वहेँगी---यह सब पहलेसे ही तय हो चुका है। 
घक्लिड' की मूमिति' की तरह क्रांतिका एक सुब्यवस्यित शास्त्र इतिहासके 
निरीक्षण और गवेयणासे इन्हें प्राप्त हुआ है | क्रांति पहले कहाँ-कहाँ होगी, इसकी 


गांवीजी और साम्पवाद १९. 
प्वविष्यवाणी भी माक्सेने कर दी थी, यद्यपि वह सच साबित नहीं हुई । रेकिन वह 
तो ज्योतिषके भविष्य-कथनकी तरह थोड़ी-सी तजर-चूक ही हो गयी है। उतनेसे 
फलित-ज्योतिषका शास्त्र निप्फ नहीं माना जाता । यमराजका आमंत्रण जिस 
प्रकार ठाछा नहीं जा सकता, उसी प्रकार क्रांतिका भविष्य भी टारा नहीं जा 
सकता । ऐसी स्थितिमें उसमें भाग लेना, उसमें हाथ वेंटाना ही हमारे हाथमें है 
और इतना ही हमारा काम है। ही जद 

ऐसी इस आत्यंतिक निष्ठाके साथ गांधी-विचारका मेल नहीं बैठ सकता | 


घद्ध शास्त्र ओर मुक्त विचार 


कहते हैं, वाल्मीकिते रामचरित्र पहलेसे ही लिख रखा था और बादमें 
रामचन्द्रजी अक्षरश: उसके अनुसार चले । इस कारण उन्हें रत्तीमर भी अड़चन 
नहीं हुई । पुस्तकमें देखे चले और काये करते चले । परिणाम री लिखा- 
लिखाया था। इसलिए उसकी चिन्ता करनेका भी कारण नहीं रहा । ऐसी ही 
साम्यवादियोंकी स्थिति है। माक्सने जो लिखा, वह लेनिनने किय्रा | हमें भी 
उसके पीछे चरूते-नकते मुकासपर पहुँचना है। माव्सेके लिखते और लेनिनके 
करनेमें कहीं-कहीं भेदका आभास होता है, कभी-कभी उठती एकवाक्यता करके 
दिखानेका प्रयास करना पड़ेता है। वह भी अधिक कठिन काम नहीं होता; 
क्‍योंकि यह निर्दिचत है कि श्ुति-वचनके अनुसार ही स्मृति होनी चाहिए। इस- 
लिए अगर स्मृति-वचन अधिक स्पष्ट हो, तो उसके अनुसार श्रुतिका अ्थ कर लेनेसे 
काम हो जाता है | इतना किया कि सब तरफसे 'लाइन क्लीअर'--रास्ता साफ ! 

गांघी-विचारकी दशा ठीक इससे उलदी है। साम्यवाद अगर पक्‍की 
संगीन इमारत है, तो गांघीवाद सारा खोखरूूा तहखाना ! गांघीजीके घचनों- 
को देखें, तो उनका भी विकास हुआ है। बादके वचनके विरुद्ध पहलेका कोई 
वचन मिल जाय, तो उन दोनोंका मेल बैठानेकी कोशिश न करते बैठो ; बादका 
वचन भप्रहण करके पिछला छोड़ दो--यह कहकर गांधीजी छुट्टी पा जाते हैं। 
उनकी वड़ी-से-बड़ी कड़ाईमें व तो कोई पू्वेयोजना होती थी, न तस्त्र और न 
कोई रचना ही । 'एक कदम काफी है' कहनेवालेको भगवान्‌ दो कदम वतलछाये 
किसलिए ? खैर, वादके वचन भी क्‍या 


कक प्रमाण माने जायें ?' इसपर गांधीजी- 
का जबाब है: “ प्रमाण मानो ही मत । 


है अपनी अवलसे काम लो। 
जवतक में हूँ, मुझसे पूछो । मेरे वाद तुम सब छोग सर्वतस्तर-स्वतस्त् हो ।” इस- 
लिए उनके अनुयायियोंमें भरी किसीका किसीके साथ मेल नहीं बैठता । एक वार 
एक सज्जवने विनोदमें मुझसे कहा था: “गांधीजी गोता-मक्त थे और उनके 
सलिकटके सहकारी भी गीता-सक्‍त हैँ । सभीने गीतापर कुछ-न-कुछ लिखा है । 
लेकिन किसी एककत भो गीताथे दूसरेके मीतार्थसे मेल नहीं खाता ।” इस विनोदको 
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हम मूल जायें, क्योकि उससे गीताके शब्दोंकी व्यापकता प्रकट होनेके सिवा और 
कुछ सिद्ध नही होता ! परन्तु यह वात तो सच है कि जीवनसे सम्बन्ध रखनेवाले 
किसी भी भ्रश्नपर, यहाँतक कि खादी जैसे सर्वोदय-विचारके मूलभूत विपय- 
पर भी, ऐसा नहीं कहा जा सकता कि गांवीजीके सारे निकटके साथी एक ही 
नीति दरसायेंगे । इसीलिए जब किसीने सुझाया कि गांवीजीको अपने विचार 
शास्त्रीय परिभापामें रख देने चाहिए, तो उन्होंने उत्तर दिया था कि “एक तो 
मुझे वैसा करनेके लिए फुरसत नहीं । दूसरे, मेरे प्रयोग अमी चल रहे हैं । उनमें- 
से शास्त्र धीरे-घीरे जब बनेगा, तव बनेगा ।” उनके दिये हुए कारण बिलकुल 
ठोक थे । परन्तु और भी एक कारणसे मुझे उनका जवाब ठीक जँचा। शास्त्रीय 
परिभाषा बनानेसे क्या होगा ? इतना ही कि उसकी विरोधी शास्त्रीय परिभाषा- 
को जवाब मिलेगा। लेकिन जिस प्रकार शस्त्र-बल्से शस्त्र-बल क्षीण नहीं होता, 
बल्कि बढ़ता है और एक ही समस्यामेंसे अनेक समस्याओंको जन्म देता है, उसी 
प्रकार एक परिभाषासे दूसरी परिभाषाको लड़ा देनेसे स्पष्टीकरण होनेके बदले 
उल्मनें ही ज्यादा बढ़ती हैं। इसलिए विचारको परिभाषाके चौखटेमें ठोंक- 
पीटकर बैँठानेके बदले उसे उन्मुक्त रहने देना ही अधिक छाभकारी होता है। 
परन्तु उसमेंसे विसंवादी स्वर निकलते हैं और बुद्धके अनुयायियों जैसी गति 
होती है। उसमें जिस तरह चार शिष्योंने चार रास्ते लिये, उसी तरह इसमें 
दस आदमी दस दिशाओंमें चले जाते हैं । ऐसी स्थितिमें, जैसा कि गांवीजीने 
कहा है, 'हरएककों अपनी अक्ल चलानी चाहिए”, यही सच्चा उपाय है। 


तीन गांधी-सिद्धान्त 

गांधी-विचारका खुला और रूचीरापन कायम रखकर उसे कुछ व्यवस्थित 
रूप देनेका श्री किशो रलछालभाईने प्रयत्न किया है : १. वर्णव्यवस्था, २. विश्वस्त- 
वत्ति ( ट्रस्टीशिप ) और ३. विकेनल्द्रीकरण---इन तीन विषयोंको मिलाकर 
उन्होंने एक ढाँचा बनाया है। आइये, उसपर थोड़ी निगाह डालें। 

१. वर्ण-व्यवस्थाकी पुरानी कल्पनामें नया अर्थ मरकर अथवा उस कल्पनामें 
लिहित मूलमूत विचारको ध्यानमें रखकर गांधीजीने उसे स्वीकार किया है। 
मैं समझता हूँ कि यह उतका एक अहिंसाका प्रयोग है। किसी समाजमें आदरणीय 
बने शन्दों और कल्पनाओंको अमान्य करनेके बदले उन्हें मान्य रखकर उनके अर्थका 
विकास करना, उन्हें विकसित रूप देता और उनमें नवजीवन डालना अहिंसाकी 
प्रक्रि] :है । भारतीय परम्परामें उतरा हुआ समत्वयका सारा विचार इसी 
अहिंसाकी प्रक्रियासे निकला है। इस प्रक्रियामें पुराने शब्दोंमें नया अर्थ मरनेका 
भान भी नहीं होता । पुराने शब्दोंके मूल 5 सिर्फ चमका देनेका आभास 
होता है । गीताने यज्ञ” आदि शब्दोंके अर्थमें विकास कर इस पद्धतिका उदाहरण 
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हमारे समक्ष रखा है । इस प्रक्रियामें डा 320 20044: 24603 बहुत डर हे 
है । ऐसा होनेपर वह अहिसाके प्रयोगके बदले असत्यका प्रयोग बन जाता 
2003 तर किये शब्दार्थका स्वल्पमात्र दोहन किया 
शब्दोंकी खींचतान किये बिना मुक्त आदरसे शब्दार्थका स्वल मम हन किः 
जाय, तो वह अहिंसाकी प्रक्तिया होगी । गांवीजी भारतीय 332, और 
परू-पुसकर बड़े हुए । वे मुख्यतः उत्ती संस्क्ृतिमें रमी हुई जनताके लए बोलते 
थे। में समझता हूँ कि इसीलिए उन्होंने वर्ण-समाजकी कल्पनाको स्वीकार किया। 
दूसरी भाषामें कहा जाय, तो यदि वे दूसरे किसी समाजमें पैदा हुए होते और र उसी ] 
समाजके लिए बोले होते, तो अहिसक समाज-रचनाके अनिवार्य अंगके रूपमें 
“वर्ण-व्यवस्था' शब्द और उसकी कल्पना उनके मनमें स्वतंत्र रीतिसे आती ही, 
यह नहीं कहा जा सकता । फिर भी इतना कह सकते हैं कि इस कल्पनाका उन्होंने 
जो सार ग्रहण किया, वह उस हालतमें भी दूसरे किसी शब्दके द्वारा कि ग्रहण 
करना ही पड़ता । मेरा आशय यह है कि जिन्हें वर्ण! और वर्ण-व्यवस्था' शब्द 
ही पसन्द नहीं है, उन्हें गांघीजीके इन शब्दोंका प्रयोग करनेपर चौंकनेकी जरूरत 
नहीं । यहाँ शब्दोंका आग्रह नहीं, उन्तेके सारसे मततरूव है । 

१. मजदूरी ( पारिश्रमिक ) की समानता; २. होड़ ( प्रतियोगिता ) का 
अभाव और ३. आनुवंशिक संस्कारोंसे छाम उठानेवाली शिक्षण-योजवा--यही 
वर्णे-ब्यवस्थाका सार है। हमारी दृष्टिसि अहिसक समाज-रचनामें इतना ही 

अभिप्नेत है । 
र्‌. यह अदा तरह ही ट्रस्टीशिप' के सिद्धान्तकी वात है। यह शब्द 
भी बहुतेरोंको अच्छा नहीं लगता । वर्ण-वर्म' शब्द मलमें निःसन्देह एक सद्‌- 
विचार ओर सुयोजनाका द्योतक है। ट्ृस्टीशिपके सिद्धान्तके वारेमें कदाचित्‌ 
निरचयपूर्वेक वैसा नहीं कहा जा सकता | अर्थात्‌ यह्‌ शब्द जवसे पैदा हुआ, तभीसे 
इसका दुरुपयोग भी शुरू हुआ है। किन्तु कानूनकी भाषामें उसका अच्छे अर्थमें 
प्रयोग हुआ है। गांधीजी कानूनके अच्छे अभ्यासी थे, इसलिए उस शब्दको उन्होंने 
पकड़ लिया; और चूंकि वे सत्योपासक थे, इसलिए उन्होंने उसका मूछ शुद्ध अथे 
अपने हृदयमें रख लिया। मैं कानूनका अम्यासी नहीं। इसलिए गांबीजीके इस 
शब्दका प्रयोग करनेपर भी उसे पकड़ नहीं सका और न मुझे वह आक्रृष्ट ही कर 
सका। फिर भी गांवीजीने जिस अर्थेमें उस शब्दका प्रयोग किया, उस अर्थके 
विषयमें मुझे गलतफहमी नहीं हुईं। गीताके अपरियग्रह, समभाव आदि छब्दोंने 
गांबीजीके सनको मजबूतीसे पकड़ लिया । जव वे इसका चिन्तन करने छगे कि 
इस वृत्तिका व्यवहारमें आचरण किसे तरह किया जाय, तो उन्हें कानूनके 'ट्रस्टी 
शब्दको मदद मिली । ग्ांवीजीने आत्मकथा” में कहा हैं कि “गीताके अध्ययनसे 
'ट्स्टी' शब्दके अर्येपर विशेष प्रकाश पड़ा और उस शब्दसे अपरियग्रहकी समस्या 
हल हुई ४” सारांश, गांधीजीकी दृष्टिसि समाजकी आजकी ही नहीं, किसी भी 
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परिस्थितिमें देहवारी मनृष्यके लिए अपनी झक्तियोंका ट्रस्टीके नाते उपयोग 
करना हीं अपरियग्रह सिद्ध करनका व्यावहारिक उपाय है। 

संपत्तिकी विपमता कृत्रिम व्यवस्थाके कारण पैदा हुई है, ऐसा मानकर 

उसे छोड़ दें, तो भी मनुष्योंकी वौद्धिक तथा गारीरिक शक्तियोंकी विपमता 
पूरी तरह दूर नहीं हो सकती | शिक्षण और नियमनसे यह विपमता भी कुछ अंश- 
तक कम को जा सकती है, ऐसा हम मान लें। किन्तु आदर्श स्थितिमें भी इस 
विपमताके सर्वथा अभावकी कल्पना नही की जा सकती। इसलिए बुद्धि, शरीर 
और सम्पत्ति, इन तीनोमेंसे जिसे जो प्राप्त हो, उसे यही समझना चाहिए कि वह 
सबके हितके लिए ही उसे मिली है। इसीको अच्छे अर्थमें ट्रस्टीशिप' कहेंगे । 
लेकिन यह शब्द दुरजनोंके हाथमें पड़कर इतना पतित हो गया है कि उसका 
उद्धार अब असम्भव-सा है। इसलिए उसकी जगह मैने “विव्वस्त-वृत्ति' जैसे 
भाववाचक संज्ञापदकी योजना की है। कोई किसीके भरोसे न जीये, इस तत्त्वको 
हम सामात्यतः स्वावरूम्बनके तत्त्वके नाते मान्य करेंगे । किन्तु कोई किसीका 
भरोसा न करे, ऐसी स्थिति पैदा हो जाय, तो वह एक नरककी योजना होगी । 
माँ-बवापको सनन्‍्तानपर, सनन्‍्तानको माँ-वापपर, पड़ोसियोंको पड़ोसियोंपर-- 
इतना ही नहीं, भिन्न-भिन्न राष्ट्रोंकी भी एक-दूसरेपर विश्वास करना चाहिए । 
ऐसा विश्वास करनेमें हमें यदि भयकी आशंका हो, तो उसका अर्थ यह होगा कि 
हम मानवतासे नीचेकी सतहपर विचार करते हैं। ऐसी विश्वस्त-वृत्ति' शिक्षणसे 
परिपुप्ट की जा सकती है। यह सब करनेके बदले सारे समाजको एक ही साँचेमे 
ढालकर यन्त्रवत्‌ बना देनेमें विश्वास रखना, जिससे किसीपर विश्वास करनेका 
झंझट ही न रहे, बौद्धिक आलस्य होगा | 

परस्पर विश्वासपर आधृत समाज-रचनाका अर्थ है, सबकी विविध झक्तियों- 
का सुसंवादी संयोजन । लोकसंग्रह” शब्दसे हम यही अर्थ दरसाते हैं। व्यक्ति- 
मत अपरियग्रह' का अर्थ है, विश्वस्त-वृत्तिसे अपनी शक्तिका सबके भलेके लिए 
उपयोग करना । यह लोकसंग्रहका एक मूलभूत तत्त्व है। हमारा इतना ही 
कहना है कि ट्रस्टीशिप' शब्द पसन्द न हो, तो भले ही उसे छोड़ दीजिये, लेकिन 
यह मूलभूत तत्त्व न छोड़िये । 

३. विकेन्द्रीकरणकी बात बिलकुल ही अरूग है। वह शब्द नया होनेके 
कारण उसके साथ भले-बुरे कुछ भाव अथवा संस्कार छगे नहीं हैं। जिस प्रकार 
यह शब्द नया है, उसी प्रकार उसका अर्थ यानी उसके पीछेकी कल्पना भी नयी 
है । कोई पूछेंगे कि यंत्र-युगके आनेसे पहले जब सारा विकेन्द्रीकरण ही था, तो 
फिर उसमें नया क्या है ? लेकिन यंत्र-युगसे पहले विकेन्द्रीकरण नहीं था, वल्कि 
सब विकेन्द्रित था | गाँवोंमें सारे उद्योग विकेन्द्रित रूपमें चलते रहे, तो उतनेसे 
ही विकेन्द्रीकरण हो गया, ऐसा नहीं कहा जा सकता । विकेन्द्रीकरणमें विकेन्द्रित 


गांधीजी ओर सास्यवाद श्प्‌ 
उद्योगोंके साथ-पस्ताथ 2200 कक, एक व्यापक योजना गृहीत है। वैसी योजनाके 
अभावमें विकेन्द्रित उद्योगोंका अर्थ 'विखरे हुए उद्योग' होगा। ऐसे बिखरे हुए 
उद्योग यंत्र-यगके पहले थे । स्वाभाविक रूपमें 38825 005 83 चोट रुगते ही 
वे छिन्न-भिन्न होने लगे । इसके विपरीत विकेन्द्रीकरणकी व्यवस्था छिन्न-मिन्त 
होनेवाली नही, बल्कि यंत्र-युगको छिन्न-भिन्न करनेवाली है । आजका यंत्र-्युग 
नामसे तो “यंत्रन्युग” है, किन्तु वस्तुतः वह अत्यन्त 23% हैं। उसके बदले, 
साम्यवादी सुयंत्रित यंत्र-युग चाहते ह्‌। किन्तु शस्त्रोंकी तरह यंत्र भी मनुष्यके 
खोजे हुए ही क्यों न हों, किन्तु अपने-आपकमें वे अमानवीय ही हैं । इसलिए उनका 
मानवीयकरण एक हदसे आगे नहीं हो सकता । उलछठे वे मानवकों अपना खिलौना 
वना छेते हैं। यहाँ शस्त्र” शब्दका अर्थ संहारक शस्त्र' ही समझना चाहिए, किसी 
'सजन' के हाथमें रहनेवाछा उपकारक शस्त्र नहीं। इसी प्रकार , उंत्र' शब्दका 
अर्थ 'मनष्य को बेकार, आरूसी या जड़ वनानेवारूा लुटेरा यंत्र ही समन्नना 
चाहिए । उसका अर्थ मनुष्यकी मददके लिए दोड़कर आनेवाले उपकरणके रूपमें 
उसके हाथमें शोभा देनेवाछा तथा मानव-स्वभावकी भावना ( स्पर्श ) पाया हुआ 
“'भावित औजार' नहीं समझना है । एक ही उदाहरण देना हो, तो 'छ्वील बेरो! 
( एक चक्रवाली हाथ-गाड़ी ) का दे सकते हैं । हम जो कु्जाँ खोद रहे हैं, उसका 
मलवा ढोनेके लिए वह हमारी कितनी मदद करता हैं, इसका में हर रोज अनुभद 
करता हूँ । उसे देखकर सेवापति वापटके गीतकी कड़ी मैं गुनगुताया करता हूँ : 
घन्य, घन्य यह ओजार ।” वह भी यंत्र-युगका दिया हुआ है । इसलिए जब हम 
यह कहते हैं कि विकेन्द्रीकरण यंत्र-युगको तोड़ देगा, तब हमारा मतलूव यह होता 
है कि यंत्र-युगसे इस तरह राम उठाकर हम उसे तोड़ देंगे । इस तरहका लाभ 
उठाये बिना यंत्र-युग तोड़ा भी नहीं जा सकता। लेकिन इस तरहकी शक्ति, 
यंत्रन्युगको हजम कर लेनेकी ताकत, पुराने विकेन्द्रित उद्योगोंमें नहीं थी । 
“विकेन्द्रित' उद्योगों और विकेन्द्रीकृत' उद्योगोंमें यह एक बड़ा मूलभूत शक्ति- 
भेंद है। इसलिए विकेन्द्रीकरण' शब्द और उसके द्वारा सूचित कल्पना दोनों 
नये ही हैं। अगर इस विश्लेपणपर ध्यान दिया जाय, तो विकेन्द्रीकरणके विरुद्ध 
किये जानेवाले बहुत-से आक्षेप चट्टानपपर चलायी गयी तलवारकी घारकी तरह 
भोंथरे हुए विना रहेंगे । 
कितु विकेन्द्रीकरण केवल उद्योगतक ही सीमित नहीं रहता । विकेन्द्रीकरण- 
की प्रक्रिया राज्यसत्ताके लिए भी लागू होती है। अहिंसक समाज-रचनाकी 
घोषणा करनेवाले विचारकोंको भी कभी-कभी इस बातका ध्यान नहीं रहता । 
वे औद्योगिक विकेन्द्रीकरणका समर्थन कर उसीके रक्षणके लिए मजबत केन्द्रीय 
सत्ताकी ( अवसर वीचके समयके लिए ) कभी-कभी माँग करते हैं। साम्य- 
वादियोंकी कल्पतामें भो राज्यसत्ता आखिर कड़ी गर्मीमें रखे हुए घीकी तरह 
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पिघल जानेवाली है! पर उससे पहले उन्हें वह जमे हुए घीकी तरह ही नहीं, 
बल्कि ट्रॉयस्कीके सिरमें मारे हुए छोहेके हथौड़े जैसी ठोस और मजबूत चाहिए । 
वबीचके समय' के लिए मजबूत केन्द्रीय सत्ताकी परस्पर-विरोधी दलीलोंकी यह 
कसरत ठेठ पुराने जमानेसे लेकर आजतकके प्रायः सभी 'जिम्मेदार' महाजन 
करते आये है । किन्तु केवल गांवीजीने ही आदि, मध्य और अन्त--तीनों कालों- 
के लिए सत्ताके विकेन्द्रीकरणकी योजनाकी कल्पना की है। लेकिन हमारे ये मित्र 
कहते हैं : “उसे आप चाहे 'रामराज्य” की कल्पना मानकर पुराने त्रतायुगमे 
ढकेल दें या भावी 'सवोदय” की योजना समझकर भविप्यकालकों सौंपें, परन्तु 
फिलहाल यह भाषा न बोलें ।” 
गरीबी मिटानेकी उत्कटता 

गांधीवाद और साम्यवादमें अनेक बातोंपर विरोध होते हुए भी कुछ समान 
अंश हैं और वे भी महत्त्वपूर्ण हैं। राम-रावणमें भी कविको “रकार साम्य' 
दिखायी दिया । फिर ये तो प्रकट रूपमें सदभावतासे प्रवृत्त लोककल्याण 
चाहनेवाले वाद' हैं। भरा इनमें समान अंश कैसे न होगा ? गरीबोंका पक्ष 
लेना, दोनोंका स्थायी भाव है। अनेक गुणोंमें एकआध दोप सहज ही विलीन 
हो जाता है; बल्कि उसके कारण गुणसमूह और भी सुशोभित हो उठता है, इस 
आशयका कालिदासका एक इलोक है: एको हि दोषो गुणसल्लिपाते निमज्ज- 
तौम्दो: किरणेष्विवा डूःः । ( कुमारसम्भवम्‌ १-३ ) । परन्तु इसके विपरीत एक- 
आध उत्कृष्ट गुणमें भी सारा दोप-समूह छिप सकता है। उत्कट गुणकी इतनी 
बड़ी महत्ता हैं। आज संसारभरमें गरीबोंकी ऐसी दीन दशा है कि माताके 
जैसी उत्कट तल्लीनतासे उन्हें सँमालनेकी ही नही, वल्कि उनकी सर्वागीण 
उन्नति करनेकी हिम्मत और उत्साह-उमंग जो रखेगा, उसने मानो “सर्व दोपोंका 
साश करनेवाले हरि-नामके टक्‍्करका गुण संपादित कर लिया”, ऐसा ही कहना 

होगा । 

हो गांधी-विचार और साम्यवाद माताकी उत्कट भममतासे गरीबोंका उद्धार 
करना चाहते हैं। किन्तु कई बार माताकी पगली ममता त्वरित परिणामके 
सकक्‍करमें पड़कर स्थायी परिणामकी तरफ ध्यान नहीं देती । वही हालूत साम्य- 
बादकी हुई है। केवल माताकी उत्कट ममतासे कठिनाई दूर नहीं हो सकती। 
उत्कटतामेंसे केवल कठिनाई दूर करनेकी उत्कंठा पैदा होती है; लेकिन कठिनाई 
दूर करनेके लिए गुरुकी कुशलताकी जरूरत पड़ती है । 
हिंसाका परिणास 

एक उत्कट किन्तु विचार-शून्य न वने हुए साम्यवादीसे मेरी चर्चा हो रही 
थी। मैंने पूछा : “क्या हिंसा आम जनताकी झत्रित कही जायगी ?” वे बोले : 
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“आमतौरपर नहीं कही जायगी, पर विश्येप प्रसंगमें और विशेष उपायोंसे हिसाके 
लिए जनताको तैयार किया जा सकता हैं।” कम हो हि 
मैंने कहा : “मान छीजिये, प्रसंग- लिए वह तैयार की जा सके, 
तो भी उसका उपयोग क्‍या है ? एक वार कमायेंगे ओर हमेशा खायेंगे, ऐसा 
तो होगा ही नहीं । जो शक्ति हमारे स्वभावमें नहीं, उसका बरवस स्वांग रखें, 
तो भी आखिर जिनके स्वभावमें ही वह शक्ति है, उन्हीं लोगोंके हायमें सत्ता 
रहेगी । अच्छा, जनताका स्वभाव ही बदलूनेकी बात कहें, तो एक तो चह बात 
अद्क्‍्य है। फिर मान लीजिये कि शकक्‍्य हुई, यानी सारा समाज 3 मी क83॥ 
बन गया, तो बह एक अत्यन्त भयानक घटना होगी । एसी घटना, जसके परिणाम 
आपकी अपेक्षा या कल्पनासे भी कहीं ज्यादा मयानक होंगे ।” 
उन्होंने कहा : होने दीजिये । परन्तु आजकी स्थिति तो बदले । आगेका 
आगे देख लेंगे ।” 
मैंने कहा : “यह वैज्ञानिक वुद्धिकी भाषा नहीं, व्याकुल बुद्धिकी भाषा है, 
जब कि साम्यवादी वैज्ञानिक बुद्धिका दावा किया करते हैं।” 
वे बोले : “जी हाँ, करते हैं; क्योंकि वे ऐसी घोषणा करते हैं कि एक 
बार सत्ता हाथमें आनेपर हमेशाके लिए व्यवस्था कर डालेंगे ।' 'हमेशाकी 
व्यवस्था! की भाषा मुझे नहीं जेंचती, क्योंकि संसारमें कुछ भी हमेशाके लिए 
नहीं ठहर सकता । फिर भी श्रीमानोंकों एक बार श्रीहृत तो करना ही चाहिए । 
आगेका प्रश्न आगेकी पीढ़ियाँ हू करती रहेंगी ।” 
साम्यवादी छोग इस भाईको कच्चा साम्यवादी समझेंगे । मैं उसे 'अआंतिकी 
स्थितिमें भी होशवाला आदमी” समझता हूँ। हमेशाकी अव्यवस्थाका पुख्ता 
बन्दोबस्त साम्यवादी तत्त्वज्ञानने किया हो, तो भी उसने वह एक 'अफीमकी 
गोली' ही खोज निकाली है। सर्वेसामान्य साम्यवादियोंकी भूमिका 'तुरत दान 
महाकल्याण' की ही होती हैं । माताकी व्याकुलता उसमें अवश्य दिखायी पड़ती 
है, लेकिन गुरु-माताकी कूमेदृष्टि नहीं दीखती । 
दो साधन : कांचनमुक्ति और श्रम 


जो मी हो, भारतवर्षकी अज्न जनता आज स्वराज्य-प्राप्तिके वाद भी अत्यन्त 
दयनीय दश्चामें है । वह्‌ किसी भी तरह उससे छुटकारा पाना चाहती है। भिन्न- 
भिन्न वादोंका विचार करनेकी उसमें शक्ति नहीं और न उसे इतनी फरसत ही है। 
जो उसकी मभिन्नत पूरी करे, वही उसका देव, ऐसी स्थिति है। यह न भरना 
चाहिए कि साम्मवादका विरोध करने, उसका तात्विक उत्तर देने या सत्ताके 
वलूपर उसका दमन करनेसे काम नहीं चलेगा । जिस तरह बरसातमें 


नदी-ताडे सब तरफसे उमड़कर समुद्रकी तरफ दौड़ते हैं, उसी तरह स्व॒राज्य- 
२ 
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कालमें सभी सेवकोंकी सेवा ग्रामीण और आपदुग्रस्त जनताकी तरफ दौड़ जानी 
चाहिए । 
सुदेवसे इतनी आपत्तिमें भी जतताका हृदय अभी दूषित नहीं हुआ है । 
देह्दातके लोगोमें आज भी ऐसी श्रद्धा है कि अगर कभी हमारा उद्धार होगा, 
तो गरांधीजीके मार्यसे ही होगा । आजकी सरकार गांथीजीके सहयोगियोंकी 
सरकार है। देशकी सबसे बड़ी संस्था कांग्रेस' है। वह भी गांवीजीकी बढ़ायी 
हुईं है। सर्वोदियवाले रचनात्मक कार्यकर्ता तो मानों गांवी-विचारका ध्वज ही 
फहराते हैं । भारतके समाजवादी भी गांधीजीकी ही प्रजा ( संतान ) हैं, जिन्होंने 
इस देशमें सत्याग्रही समाजवाद' स्थापित करनेकी घोषणा की है। ये दानों, 
तीनों या चारों--मिकूकर अपनी-अपनी शक्तिके अनुसार, अपनी-अपनी प्रवत्ति- 
के अनुरूप, किन्तु सहविचारसे जनताकी सेवामें जुट जायें, तो दैन्य, दारिद्रच 
और दुःख कहाँ टिकेंगे ? लेकिन इन चारोनें आज चार रास्ते पकड़ लिये है 
और वह पाँचवाँ दौड़कर आ रहा है। पाँचवाँ कौन ? उपनिषदोंकी भाषामें 
'मृत्युर्धावति पञ्चम/--पाँचवाँ दौड़नेवाल्य मृत्यु है । 
एक कहता है : “आदमी सचमुच भूखों मर रहे हैं ।” दूसरा जवाब देता 
है : “भूखों नहीं मर रहे हैं। किसी-व-किसी वीमारीसे मर रहे हैं ।” भूखोंको भी 
मरनेसे पहले कोई-त-कोई बीमारी पकड़ ही छेती है ! जैसा कि स्वामी 
रामदासने कहा है : 
“कांही मिल्ठेना भिव्ठेना सिब्ठेना खायाला; 
ठाव नाहीं रे नाहीं रे नाहीं रे जायाला । 
होस कंची दे कंची रे कंची रे गायारा; 
कोठें जावें रे जायें रे जायें मागायाला ?” 


-- कुछ खानेके लिए नहीं मिलता, नहीं मिलता, नहीं मिलता । जानेके लिए 
कोई ठौर नहीं हैं, नहीं है, नहीं है। गानेकी तमन्ना कहाँसे हो, कहाँसे हो, 
कहाँसे हो ? माँगनेके लिए कहाँ जाये, कहाँ जाये, कहाँ जायें ? ' 

ऐसी हालत हो रही है ! 

किन्तु इसके लिए में किसीको दोष नहीं देता और नव निराश ही होता हूँ । 
दोष इसलिए नहीं देता कि देश वड़ा तो है ही, उसके प्रश्न भी बड़े हैं। फिर 
मतभेद भी बड़े हों, तो कोई आइचर्य नहीं। निराश भी नहीं होता । जबतक मेरे 
हाथमें कुदाली है, मैं निराश क्‍यों होऊँ ? हमारे आश्रममें चर्चा चछी कि 
“जगह-जगह कुएऐँ खोदेंगे, तो अधिक पैदावार हो सकेगी, भुखमरी टछेगी । 
तरकारको इस दिश्वामें विचार करना चाहिए ।” मैंने कहा: हम ही तो 
सरकार है । सरकार और कौन है ? आओ, हम ही खोदने लूंगें।” कुआँ खोदना 
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शुरू किया। खोदनेवालोंको रत्तीमर भी अनुभव नहीं था। 
अपना काम करती रही । खोदनेवालोंको पानीका पता नहीं था, कुदालीकों 
था। वह खोदती चली । देखते-देखते पानीने दर्शन दिये। आसपासके छोग 
तीथे -जलू मानकर उसका प्राशन करने रूगें। तव उस गाँवका पदेर बोला: 
“बूढ़े कोटीवाबा ( पवनार के रूगमग ८० वर्षके एक कार्यकर्ता और मवत ) भी 
कुएंपर काम करने रंगे, तो फिर हम भी कुर्आँ क्‍यों न खोदें ?” उसने अपने 
गाँवमें कुआँ खोदना शुरू किया और सुरगाँवके युवक छरूड़कोंने तों कमार 
ही कर दिखाया । वे बोले : “दीवालीके दिन हैं। हम लोग बावाजीके कुएँ- 
पर काम करने चले।” हमें बगर सूचना दिये दस-पन्द्रह युवक हमारे कुएपर 
आकर उपस्थित हुए और चार घंटेका श्रम-दान देकर वगैर किसी दिखावे या 
विज्ञापनके लौट गये । जनताके हृदयमें जब ईइवर इतनी दिव्य प्रेरणा जगा 
रहा है, तो कोई निराश क्यों हो ? रामदास पूछते हैं : “माॉँगनेके लिए कहाँ 
जायें, कहाँ जायें, कहाँ जायें ?” माँगनेके लिए जायें कहाँ ? अमेरिकाके पास ? 
दूसरे देशोंके सामने क्‍या स्वराज्य भोगनेवाले लोग हाथ पसारें ? आओ, हम 
श्रमदेवताकी उपासना करें और उसीसे माँगें। वह कह रहा है : “माँगो तो 
सिलेगा, खोजो तो हासिल होगा ।” ः 

कम-से-कम मुझे तो आज 'कॉचन-मोह-मुक्ति' और 'शरीर-परिश्रम' में ही 
भारतका उद्धार दिखाई देता है। इसीमें गांघी-विचारका सार दिखायी देता 
है । साम्यवादसे उसका मेल दिखायी देता है। उसीमें सामम्यवादका हरू 
दिखायी देता है और उसीमें पूँजीवादका भी ।# ७ 


लेकिन कुदाली 


अकफज्ज-----.-ननतनत.. | 


# श्री किशोरछालभाईकी 'गांधीजी झंने साम्यवादः नामक पुस्तकक्की मूल मराठीः 
प्रस्तावनाक्ा हिन्दी रूपान्तर । 


परंघाम, पवनार, २५-१३-१५०- 


२. तीसरी शक्ति 
दण्ड-शक्तिसे भिन्न अहिसक शक्ति 


यह कार्यकर्ताओंकी जमात है । सर्वोदय-सम्मेलनमें हम लोग इसलिए एकत्र 
होते है कि सालूमर जो कुछ काम किये हों, वारायणकों समपित कर दें और 
अगले वर्षके कामके लिए कुछ पाथेय साथ ले जायें । ऐसे मौकोंपर हमें कार्य- 
पद्धति', कार्यक्रम! और कार्य-रचना', तीनोंपर थोड़ा विचार कर लेना चाहिए। 


विश्वकी स्थिति ओर हम 

हम दुनियाके किसी भी भागमें क्‍यों न काम करते हों, आज दुनिया- 
की ऐसी हालत नहीं कि सारी दुनियापर नजर डाले बगैर हमारा काम चर 
जाय । दुनियामें जो त्ताक्तें काम कर रही हैं, जो नये प्रवाह शुरू हैं, कल्पताओं 
भौर भावनाओंका जो संस्पर्श और संघर्ष हो रहा है, उचपर सतत दृष्टि रखकर 
ही जो भी छोटा-सा कदम हम उठाना चाहें, उठा सकते हैं । आज हम देख रहे हैं 
कि दुनियाकी हालत बहुत अस्थिर है। इतना ही नहीं, बहुत कुछ स्फोटक भी 
है। कहा नहीं जा सकता कि दुनियामें किस क्षण क्या होगा। ऐसी अस्थिर 
मनः:स्थिति और परिस्थिति आज दुनियामें है। 

एक-दो महीने पहलेकी बात है। दिल्लीमें कुछ ज्ञानी, विद्वान एकत्र हुए 
थे और उन्होंने अहिसा-दर्शनके बारेमें कुछ चिन्तन-मवत्त और विचार किया। 
उसमें हमारे पू० राजेन्द्रवाबूने कहा था कि “आज कोई भी देश यह हिसम्मत 
नहीं कर रहा है कि हम सैन्यके बगैर राज्य चलायेंगे।” उन्होंने इस वातपर 
दुःख भी प्रकट किया कि “बावजूद इसके कि गांधीजीकी शिक्षा हमने सीधे 
उनके श्रीमुखसे सुती और बावजूद इसके कि हमने उनके साथ कुछ काम 
किया है, हिन्दुस्तान भी आज ऐसी हिम्मत नहीं कर सकता ।” हमारे महान्‌ 
नेता पण्डित नेहरू कई बार कह चुके हैं कि “दुनियाका कोई भी मसला शस्त्र- 
बलूसे हल नहीं हो सकता ।” हमारे ये भाई, जो देशका नेतृत्व कर रहे हैं और 
जिनपर यह जिम्मेदारी देशने डाली है, अहिसाको दिलसे मानते हैं, उतका 
हिंसापर विश्वास नहीं है। फिर भी हालत यह है कि सेना बनाने, बढ़ाने और 
उसे मजबूत करनेकी जिम्मेदारी उन्हें उठानी पड़ रही है। इस तरह हम 
लोग बड़ी विचित्र स्थितिमें पड़ गये हैं । 
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बुद्धि ओर हृदय का इन्द्र 


स्थिति यह है कि श्रद्धा एक वस्तुपर मालूम पड़ती है और क्रिया दूसरी ही 
करनी पड़ती है। हम चाहते तो यह हैं कि सारे हिन्दुस्तान 82% 8449 
अहिंसा चले । हम एक-दूसरेसे न डरें, वल्कि एक-दूसरेको प्यारसे जीतें। 3 प्यार 
ही कामयाब हो सकता और सवको जीत सकता है, ऐसा विश्वास दिलमें मरा 
है। फिर भी एक दूसरी चीज हममें है, जिसे बुद्धि' नाम दिया जाता है। वैसे 
वह भी हृदयका एक हिस्सा है और हृदय भी उसका एक हिस्सा है, 
यों दोनों मिले-जुले हैं; फिर भी हृदय कहता है्‌ कि हिसासे कोई मी मसला हछ 
नहीं होता । एक मसला हलक होता-सा दोखेगा, तो उसमेंसे दूसरे दसो नये 
मसले पैदा होंगे । लेकिन बुद्धि तो तीनों गुणोंसे भरी है। उसमें कुछ विचारकी 
शक्ति है, कुछ आवरण भी है--कुछ दर्शन है, तो कुछ कल । ऐसी हमारी 
सस्मिश्र ब॒द्धि हमें कहती है कि “हम सेनाको हटा नहीं सकते । जिस जनता- 
के हम प्रतिनिधि हैं, वह जनता उतनी मजबूत नहीं और न उसमें बह योग्यता 
ही है। इसलिए उसके प्रतिनिधिके नाते हमपर यह जिम्मेदारी आती है कि 
हम सेना बनायें, बढ़ायें और उसे मजबूत करे ।” ऐसी हैक है। 

इच्छा होती है कि रचनात्मक कार्य करें, पर वह सिर्फ हृदयकी इच्छा है। 
बुद्धि कहती है कि सेना बनानी होगी, इसलिए जिससे सेना-यन्त्र मजबूत वन 
सकेगा, ऐसे यन्त्रोंको भी स्थान देना होगा ॥” 


जिनकी चरखेपर श्रद्धा कम 
, उनकी बात छोड़ देता हूँ; लेकिन जिनकी श्रद्धा चरखेपर है, उनसे यह 
ह 


सवाल पूछा जाता है कि क्या चरखा और ग्रामोद्योगके जरिये आप युद्ध-यन्त्र 
मजबूत बना सकते या खड़ा कर सकते हैं ? तो उनकी बुद्धि--अर्थात्‌ हमारी 
भी बुद्धि, क्योंकि उनमें हम भी सम्मिलित हैं--कहती है कि “नहीं, इन छोटे- 
छोटे उद्योगोंके जरिये हम युद्ध-यन्त्र सज्ज नहीं कर सकते ।” 

कम्युनिदी प्रोजेक्ट--सामुदायिक विकास--अभी तो थोड़े-से देहातोंमें 
आरम्भ हुआ है। लेकिन सरकार यही चाहती है कि वह पाँच लाख देहातोंमें 
चले। वह अधिक व्यापक बने और उसके जरिये राष्ट्र समृद्ध तथा लक्ष्मीवान्‌ हो, 
देशकी गरीबी मिटे । पर करू अगर दुनियामें महायुद्ध छिड़ जाय, तो मैं कह नहीं 
सकता कि एक भी कम्युतिटी प्रोजेक्ट' जारी रहेगा। जिन्होंने इस योजनाका 
उपक्रम किया, वे भी नहीं कह सकते कि वह जारी रहेगा। तव फौरन बद्धि 
जोर करेगी और हृदय छिप जायगा। हृदयपर बुद्धि सवार हो जायगी और 
कहेगी कि “अब तो राष्ट्र-रक्षण ही मुल्य वस्तु है। ' 
जादूकी कुर्सी 


यह मैं आात्म-निरीक्षणके तोरपर बोर रहा हैं। जो आज जिम्मेदारीके 
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स्थानपर बैठे हैं, उनकी जगरहपर अगर हम बैठते, तो अभी वे जो कर रहे 
हैं, उससे बहुत कुछ भिन्न हम करते, ऐसा नही है। वह स्थान ही वैसा है ! वह 
जादूकी कुर्सो हैं! उसपर जो आरूढ़ होगा, उसपर एक संकुचित, सीमित, 
वने-बनाये और अस्वाघीन दायरेमें सोचनेकी जिम्मेदारी आ जाती है। लाचारी- 
से दुनियाका प्रवाह जिस दिशामें बहता दीख पड़ता है, उसी दिशामें सोचसे- 
की जिम्मेदारी आती है। अमेरिका, रूस जैसे बड़े-बड़े राष्ट्र भी डरते है। पाकि- 
स्तान और हिन्दुस्तान जैसे कम ताकतवर राष्ट्र भी ऐसा ही डर रखते हैं । इस 
तरह एक-टूसरोंका डर रखकर शस्त्र-वरू या सैन्य-वबलूसे कोई मसला हल नहीं 
हो सकता, यह विश्वास रखते हुए भी हम शस्त्र-वल और सैन्य-बलूपर आधार 
रखते हैं । उसका आधार नहीं छोड़ सकते, ऐसी विचित्र  स्थितिमें हम 

पड़े हैँ । छाचारीसे कोई वात करनी पड़ती है, तो वह दाम्मिकता तो नहीं, 
वल्कि दयनीय स्थिति ही है। ऐसी दयनीय स्थितिमें हम लोग है । 


हमारा सच्चा कास 


अभी राजेन्द्रवाबूने वताया कि “सर्वोदय-समाजपर यह जिम्मेदारी है, 
क्योकि लोगोंको उससे अपेक्षा है कि वह अपने मूल विचारपर कायम रहे 
और आजकी हालतमें उसे अमलमें छानेके लिए वातावरण तैयार करे। 
अगर सर्वोदय-समाज यह करेगा, तो आजकी सरकारको, जो कि हमारी 
राष्ट्रीय सरकार है, उसकी सर्वोत्तम मदद होगी ।” माच लीजिये, आज हममेंसे 
कोई मन्त्री बन जाय और कुछ मन्त्र-तन्त्र करने छूगे, तो उसका वह मन्त्र और वह 
तन्त्र, दोनों आजकी सरकारको उतनी मदद न देंगे, जितनी मदद विता सैच्य- 
बलका समाज बननेके काममें यत्न करनेवाल्ा देगा । 

कभी-कमी लोग मुझसे पूछते हैं कि आप बाहर क्‍यों रहते है ? देशकी 
जिम्मेदारी आप ही क्‍यों नहीं उठाते ? में कहता हूँ कि दो वैल जब गाड़ीमें 
लग चुके है, वहाँ मैं और एक तीसरा गाड़ीका बैल बनूं, तो उतनेसे गाड़ीको 
क्या मदद मिलेगी ? अगर मैं यह रास्ता जरा ठीक बना सकूं, ताकि ग्राड़ी 
उचित दिश्ञामें जाय, तो वह उस गाड़ीको मेरी अधिक-से-अधिक मदद होगी । 
हम स्वतन्त्र छोक-शवित' के निर्माण-कार्यमें लग जाना चाहिए। तभी हम आज 
सरकारकी सच्ची मदद और अपने देशकी समुचित सेवा कर सकेंगे । 


दण्ड-शक्ति और छोक-शक्तिका स्वरूप 


हमें स्वतन्त्र लोक-शक्ति' का निर्माण करना चाहिए--ऐसा कहनेसे 
मेरा मतलब यह है कि हिंसा-शक्तिकी विरोधी और दण्ड-शक्तिसे भिन्न, ऐसी 
लोक-शक्ति हमें प्रकट करनी चाहिए ! हमने आजकी अपनी सरकारके हाथ 


तोसरी शक्ति श्र 


इण्ड-शक्ति सौंप दी है। उसमें हिसाका एक अंश जरूर है, फिर भी हक 
'हिसा' कहता लहीं चाहते । उसका एक अलग ही वर्ग करना चाहिए, क्योंकि 
वह शक्ति उसके हायमें सारे समुदायने सौंपी है, इसलिए ऐप निरी हिसा-शक्ति 
न होकर दण्ड-शक्ति हैं। उस दण्ड-शवितिका भी डाक गरनेक मौका न 
आये, ऐसी परिस्थिति देश निर्माण करना हमारा काम है। अगर हम ऐसा 
करें, तो कहा जायगा कि हमने स्ववर्म पहचानकर उसपर अमल करना जाना। 
अगर हम ऐसा व कर दण्ड-शक्तिके सहारे ही जय-सेवा ह्दो सकनेका लोभ रखें, 
तो जिस विदेप कार्यकी हमसे अपेक्षा की जा रही है, वह पूरी न होगी । 
सम्भव है कि हम मारहूप भी सिद्ध हों।. ५ ह तल 
दण्ड-शक्तिके आधारपर सेवाके कार्य हो सकते हैं और वैसा करनेके लिए 
ही हमने राज्य-शासत चाहा और हायमें भी लिया है । जवतक समाजको वैसी 
जरूरत है, उस शासनकी जिम्मेवारी भी हम छोड़ना नहीं चाहते | सेवा तो उससे 
जरूर होगी; पर वैसी सेवा न होगी, जिससे दण्ड-दाक्तिका उपयोग ही न करने- 
की स्थिति निर्माण हो। मान लीजिये, लड़ाई चल रही है और सिपाही जख्मी 
हो रहे हैं। उत सिपाहियोंकी सेवाके लिए जो लोग जाते हैं, वे भूतदयासे परिपूर्ण 
होते है 


हैं। वे शत्रु-मित्रतक नहीं देखते और अपनी जान खततरेमें डालकर 
युद्धक्षेत्रमें पहुँचते हैं ॥ वे वैसी ही सेवा करते हैं, जैसी मात्ता अपने बच्चोंकी 
करती है। इसलिए थे दयालू्‌ होते हैं, इसमें कोई शक नहीं। वह सेवा कीमती 

» यह हर कोई जानता है। फिर भी युद्धको रोकवका काम वे नहीं कर सकते । 
उनकी वह दया युद्धकों मान्य करनेवाले समाजका एक हिस्सा है। एक ही 
युद्ध-यन्त्रका एक अंग है कि सिपाहियोंको कत्ल किया जाय और उसीका द्सरा 
अंग है, जरूमी सिपाहियोंकी सेवा करें । उनकी परस्पर-विरोधी दोनों गतियाँ 
स्पष्ट हैं। एक कर कायये है, तो दूसरा दयाका कार्य, यह हर कोई जानता है। 
है उस दयालु-हृदयकी वह दया और उस कर-हृदयकी वह क्रूरता, दोनों 
मिलकर युद्ध बनता है। दोनों यद्ध 


८ पद्ध चालू रखनेवाले दो हिस्से हैं। वैज्ञानिक 
कठोर भाषामें कहना हो, त्तो युद्धनो जबतक 


हमने कबूल किया है, तबतक चाहे 
हम उसमें जरूमी सिपाहीकी सेवाका पेशा हछिये हों, चाहे सिपाहीका पेजा 
दोतों तरहसे हम युद्धके अपराधी है । यह मिसाल मैने इसलिए दी कि हम सिर्फ 
दयाका कार्य करते हैं, इसलिए यह नहीं समझना चाहिए कि हम दयाका राज्य 
बना सकेंगे। राज्य तो निष्ठुरताका ही रहेगा। उसके अन्दर दया, रोटीके अन्दर 
नमक जैसी रुचि पैदा करनेका काम करती है । जझुमी सिपाहियोंकी उस सेवा- 
से हिसामें लज्जत, युद्धमें रुचि पैदा होती है, पर उस दयासे युद्धका अन्त नहीं 
है! सकता । अगर हम उत्त दयाका काम करें, जो निष्ठरताके राज्यमें प्रजाके 
नाते रहती और निर्देयताकी हुकूमतमें चलती “है, तो कहना होगा कि हमने 
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अपना असली काम नहीं किया । इस तरह जो काम दयाके या रचनात्मक भी 
दीख पड़ते हैं, उन्हें हम दया या रचनाके लोमसे व्यापक दृष्टिके बिना ही उठा 
लें, तो कुछ तो सेवा हमसे बनेगी; पर वह सेवा न बनेगी, जिसकी जिम्मेदारी 
हमपर है और जिसे हमने और दुनियाने स्वधर्म माना है ! 


हक ३०. 
प्रसपर भरासा 

दूसरी मिसाल देता हूँ। मुझसे हर कोई पूछता है कि “आपका सरकार- 
पर भी कुछ वजन दीखता है। तो आप उसपर यह जोर क्‍यों नहीं डालते 
कि वह कानून बनाकर बिना मुआवजेके भूमि-वितरणका कोई मार्ग खोल 
दे ?” में उनसे कहता हूँ कि “भाई, कानूनके मार्गको मैं नहीं रोकता । 
सिवा इसके जो मार्ग मैंने अपनाया है, उसमें यदि मुझे पूरा सोलह आने यश 
न मिरा, वारह या आठ आने भी मिला, तो भी कानूनके लिए सहलियत ही 
होगी ।” मतलूव यह कि एक तो मैं कानूनको बाघा नहीं पहुँचा रहा हूँ और 
दूसरे, कानूनको सहूलियत दे रहा हूँ । उसके लिए अनुकूल वातावरण बना 
रहा हैँ, ताकि वह आसानीसे बनाया जा सके । पर इससे भी एक कदम आगे 
आपकी दिशामें में जाऊँ और यही रटत रटू कि “कानूतके बिना यह काम 
न होगा, कानून बनता ही चाहिए”, तो में स्ववर्महीन सिद्ध होऊँगा ) मेरा वह 
धर्म नहीं है। मेरा धर्म तो यह माननेका है कि “बिना कानूनकी मददसे 
जनताके हृदयमें हम ऐसे भाव निर्माण करें, ताकि कानून कुछ भी हो, तो भी 
लोग भूमिका बँटवारा करें ।” क्‍या माताएँ बच्चोंको किसी कानूनके कारण 
दूध पिलाती हैं ? मनुप्यके हृदयमें ऐसी एक शक्ति है, जिससे उसका जीवन 
समृद्ध हुआ है। मनुष्य प्रेमपर भरोसा रखता है। प्रेमसे पैदा हुआ और प्रेम- 
से ही पछता है। आखिर जब दुनियाकों छोड़ जाता है, तब भी प्रेमीकी ही 
निगाहसे जरा इदंगिद देख लेता है और अगर उसके प्रेमीजन उसे दिखायी पड़ते 
हैं, तो सुखसे देह तथा दुनियाकों छोड़ चला जाता है। प्रेमकी शक्तिका इस 
तरह अनुभव होते हुए भी उसे अधिक सामाजिक स्वरूपमें विकसित करनेकी 
हिम्मत छोड़कर अगर हम 'कानून-कानून' ही रटते रहें, तो सरकार हमसे जन- 
शक्ति निर्माणकी जो मदद चाहती है, वह मदद मैंने दी, ऐसा न होगा । इसी- 
लिए हम दण्ड-शक्तिसे भिन्न जन-शक्ति निर्माण करना चाहते हैं और वह निर्माण 
करनी ही होगी । यह जन-शक्ति दण्ड-शक्तिकी विरोघी है, ऐसा मैं नहीं कहता । 
वह हिसाकी विरोधी है, लेकिन दण्ड-शक्तिसे भिन्न है। 


हमारी कारये-पद्धति 


और एक मिसाल दूं । अभी खादी-बोर्ड' वन रहा है। सरकार खादीको 
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मदद देना चाहती है। पंडित नेहरूने कहा : “मुझे आश्चर्य हो रहा है 82 
काम चार साल पहले ही हो जाना चाहिए था, वह इतनी देरसे क्यों हो रह 
१” उन्तका दिल महान्‌ है। वे आत्म-निरीक्षण करते हैं, इसीलिए ऐसी मापा 
बोलते हैं। सरकार खादीको बढ़ावा देना चाहती है, उसका उत्पादन बढ़ाना 
चाहती है; इसलिए उसे इस काममें मदद देना 38208 ओर चरखा-संघका 
काम है । चरखा-संघको इस कामका अनुभव है और अनुमवियोंकी मदद 
ऐसे कामके लिए. जरूरी होती है। फिर भी मैं सोचता हैं कि एक जानकार 
नागरिकके नाते हमें सरकारको जितनी मदद अपेक्षित हो, वह देनी चाहिए। 
लेकिन अगर हम उसीमें खतम हो जाये, तो हमने खादीकी वह सेवा नहीं की, 
जैसी कि हमसे अपेक्षा है। हमें तो खादी-विपयक अपनी दृष्टि स्पष्ट और शुद्ध 
रखनी चाहिए तथा उस दिशामें काम करते हुए सरकारको खादी-उत्पादत- 
में जितनी मदद पहुँचा सकें, वह पहुँचानी चाहिए । हमें युद्ध मिटानेके तरीके 
ढूँढ़ने चाहिए । फिर भी युद्ध चलते रहें और हमें जख्मी सिपाहियोंकी मददमें 
जाना पड़े, तो उसके लिए भी जाना चाहिए। “यह तो युद्धका ही हिस्सा 
है”, यह कहकर हम उसका इनकार न करेंगे । पर यह अवश्य ध्यानमें रखेंगे 
वह हमारा असली काम नहीं है। सारांश, हमारा खादी-काम पग्रामराज्यकी 
स्थापनाके लिए है, इसे हम आँखोंसे ओझल न होने दें । 


खादी-काममें सरकारी मददकी अपेक्षा 


इस बार पं० नेहरू मिलने आये और बड़े प्रेमसे बोले मैने नम्नतासे 
उनका बहुत-कुछ सुन लिया । फिर जब उन्होंने कुछ सलाह-मशविरा करना 
चाहा, तो मैंने अपने विचार थोड़ेमें प्रकट किये । मैंने कहा : “साक्षरताके 


विषयमें सरकारका जो रुख है, हम चाहते हैं कि खादी और ग्रामोद्योगके बारे- 
में वह वही रुख रखे । हरएक नागरिकको पढ़ना-लिखना आना ही चाहिए, 
क्योंकि वह नागरिकत्वका अनिवाये अंश है, ऐसा हम मानते हैं। इसीलिए 
हमारी सरकार सबको शिक्षित 


बनाने, पढ़ना-लछिखना सिखानेकी जिम्मेदारी 
मान्य करती है। भले ही वह परिस्थितिके कारण उसपर पूरा अमरू न कर 
पाये, आंशिक ही अमर करे । छेकिन जबतक उसपर पूरा अमर नहीं होता, 
सभी लोग पढ़ना-लिखना नहीं जान जाते, तबतक हमने अपना काम पूरा नहीं 
किया, यह खटका उसके दिलमें रहेगा ही। वैसे ही हमारी सरकार यह विचार 
फूल करे कि हिन्दुस्तानके हरएक ग्रामीण और हरएक नागरिकको कताई 
सिखाना हमारा काम है। जो ग्रामीण या नागरिक चुत कातना नहीं जानते, 
जअशिक्षित हैं, सरकार इतना मान ले । वाकीका सारा काम जनता कर लेगी | 

हेस सरकारसे पैसेकी मदद न माँगेंगे 


। किन्तु अगर वह यह विचार स्वीकार 
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कर लेती है, तो वह हमें अधिक-से-अधिक मदद देने जैसा होगा ।” उन्होंने यह 
सव सुत लिया । में समझता हूँ कि उनके हृदयको तो वह जेँचा ही होगा । पर 
सहज विनोदमें उन्होंने पूछा कि “अगर सबको सूत कातना सिखा दें, तो 
उसके उपयोगका सवाल आयेगा ।” मैने जवाब दिया : “पढना-लिखता 
सिखानेपर भी तो उसके उपयोगका सवाल रहता ही है।” मैंने ऐसे कई पढ़े- 
लिखें भाई देखे हूँ, जो थोड़ा-सा दो-चार साल पढ़े, पर जिन्दगीभमर उसका 
उनको कोई उपयोग नही हुआ । उनके लिए 'काछा अक्षर मैस वरावर' हो जाता 
है। योग' के साथ क्षेम' रूगा है, इसलिए यह चिन्ता करनी ही पड़ती है। पर 
आप देखेंगे कि मैंने खादीके लिए सिर्फ इतनी ही माँग की है, जब कि जनता- 
की सरकार है और जनताकी तरफसे माँग होंगी, तो सरकारको उसे पूरा 
करना चाहिए । परन्तु इसके आगे बढ़कर अगर मैंने कानन द्वारा लोगोंपर खादी 
लादनेकी माँग की होती, तो कहना पड़ता कि मैंने अपना काम नहीं समझा-- 
दण्ड-शक्तिसे भिन्न लोक-शक्ति हमें निर्माण करनी है”, यह सूत्र मै भूल गया ! 


अन्ततः दण्ड-निरपेक्षता ही अपेक्षित 

मैंने ये दो मिसालें सहज दीं, एक खादीकी और दूसरी भूमि-दानकी | हम 
भूमिका मसला हलल्‍ू करने जायेंगे, तो हमारा अलूग तरीका होगा | ढकेकिन अगर 
लाकतांत्रिक सरकार उसे हल करना चाहेगी, तो दण्ड-शक्तिका उपयोग करके 
उसे हल करना चाहेगी और हल करेगी। उसे कोई दोप नहीं देगा, उसका दूसरा 
ही मार्ग है। लेकिन सरकारकी इस तरहकी मददसे जन-शक्ति निर्माण न 
होगी, रूक्ष्मी भले ही निर्माण हो । हमारा उद्देश्य सिर्फ लक्ष्मी निर्माण करना नही 
वल्कि जन-शक्ति निर्माण करना होगा। यही सारी दृष्टि हमारे कामके पीछे है । 
जब यह दृष्टि स्थिर हो जाय, तो फिर हमारी कार्य-पद्धति क्या होगी, इसका विशेष 
वर्णन करनेकी आवश्यकता न रहेगी । हर कोई सोचेगा कि प्रत्येक रचनात्मक 
काममें हमारी अपनी एक विशेष पद्धति होगी। इस पद्धतिसे काम करनमेमें 
आखिर यही परिणाम अपेक्षित होगा कि लोगोंमें दण्ड-निरपेक्षता निर्माण हो। 


विचार-शासन और कठेत्व-विभाजन 


इस दृष्टिसे यदि सोचे, तो सहज ही आपके ध्यानमें आ जायगा कि हमारी 
कार्य-पद्धतिके दो अंश होंगे : एक विचार-शासन और दूसरा, कतंत्व-विभाजन । 
'विचार-झासन' का अर्थ है, विचार समझना और समझाना; बिना विचार 
समझे किसी वातकों कबूल न करना; विना विचार समझे अगर कोई हमारी 
बात कबल कर ले, तो दुःखी होना और अपनी इच्छा दूसरोंपर न छादते हुए. 


तीसरी शक्ति र्छ 
केवल विचार समझाकर ही सन्तुष्ट रहना। कुछ छोय सर्वोदिव-समाजकी रचना 
को 'छूज आर्मनाइजेशन' याने 'शिथिझऊ रुचना कहते हैं। अगर रचना बजिविक 
हो, तो कोई काम न बनेगा । इसलिए रचना शिथिरू न होनी चाहिए। किन्तु 
सर्वोदिय-समाजकी रचना 'शिथिल रचना' न होकर अरचना' है, याते हम 
केवल विचारके आधारपर ही खड़े रहता चाहते हैं। हम किसीको ऐसे आदेश 
ल देंगे कि वे उन्हें बिता समझें-बुझे ही अमरछूमें छायें। हम किसीके ऐसे 
आदेश कबुल भी न करेंगे कि बिता सोचे और पसन्द किये ही हम उनपर 
अमल करते जाये । हम तो केवल बिचार-विनिमय करते हैं । कुरानमें मक्तोंका 
लक्षण गाया गया है. कि उनका वह अम्र' यात्रे काम परस्परके सलाह-मशविरे- 
से होता है। ऐसा विचार-वितिमय हम जहूर करेंगे। हमारी वात्त सामनेवारा न 
जँचनेके कारण न मानें, तो हम वहुत खुश होंगे । अगर कोई विचा समझे-वूझे 
उसपर अमल करता है, तो हमें बहुत दु:ख होगा । मैं ऐसी रचनामें जितनी 
"ताकत देखता हैँ, उतनी और किसी कुशल, स्पष्ट और अनुशासतवद्ध रचनामी 
नहीं देखता । अनुशासनवद्ध दण्डयुक्त रचनामें शर्त नहीं होती, तो बात 
नहीं। पर वह शिव-शक्ति नहीं होती । हमें शिव-शक्ति पैदा करती है, इसलिए 
हम विचार-शासनको हो चाहते हैं । 


पिचारके साथ प्रचार 


अगर इतना हमारे ध्यानमें आ जायगा, तो विचारका निरन्तर प्रचार 
करना हमारा एक कार्यक्रम बनेंगा । इस दृष्टिसे जब मैं सोचता हूँ, तो बुद्ध 
'भगवानने भिक्षु-संच और शंकराचार्यते यति-संध क्यों बनाये होंगे, इसका 
रहस्य खुल जाता है । यद्यपि उन संघोंके जो अनुभव आये, उनके गण-दोषों- 
की तुलना कर मैंने मनमें यह निएचय किया है कि हम ऐसे संघ न बनायेंगे, 
क्योंकि उनमें गृणोंसे अधिक दोष होते हैं । फिर भी उन्हें संघ क्‍यों वन्यने 
'पड़े, उसके पीछे क्या विचार रहा. 


» उसपर ध्यान देना चाहिए । निरन्तर, अखंड 
बहुते हुए झरनेकी तरह सतत घूमसेवाले और लोगोंके पास संतत विचार 
'पहुँचानेवाले लोग हमें चाहिए । उनके बगैर सर्वोदय-समाज काम ने कर 
'पायेगा । छोगोंके पास पहुँचने और उनसे मिलने-जूछनेके जितने मौके सिलें, 
उतने धाप्त करने चाहिए । छोग एक वार कहनेपर नहीं सुनते हैं, तो दुबारा 
कहनेका मौका मिलतेसे खुश होना चाहिए । हममें विचार-प्रचारका इतना 
उत्साह और विचारपर इतनी श्रद्धा तथा इतनी निष्ठा होनी चाहिए ॥ 

__ लेकिन आज हमारी हारूत तो ऐसी है कि हममेंसे वहुत-से लोग भिन्न-भिन्न 
“उल्थाज्मिं फेस गये हैं। यद्यपि ये संस्थाएँ महत्त्वकी हैं, तो भी हमें उनकी आसबित 
नहीं, अक्ित रहे | उनका काम जरूर जारी रहे, लेकित संस्थामें कुछ मनृष्य 
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कर लेती है, तो वह हमें अधिक-से-अधिक मदद देने जैसा होगा ।” उन्होंने यह 
सव खुन लिया । में समझता हूँ कि उनके हृदयको तो वह जँचा ही होगा । पर 
सहज विनोदमें उन्होंने पूछा कि “अगर सवको सूत कातना सिखा दें, तो 
उसके उपयोगका सवाल आयेगा ।” मैने जवाब दिया : '(पढ़ना-लिखना 
सिखानेपर भी तो उसके उपयोगका सवार रहता ही है ।” मैंने ऐसे कई पढ़ें- 
लिखे भाई देखे है, जो थोड़ा-सा दो-चार साल पढ़े, पर जिन्दगीमर उसका 
उनको कोई उपयोग नहीं हुआ। उनके लिए काछा अक्षर मैस वरावर' हो जाता 
है। योग' के साथ 'क्षेम' रूगा है, इसलिए यह चिन्ता करनी ही पड़ती है । पर 
आप देखेंगे कि मैंने खादीके लिए सिर्फ इतनी ही माँग की है, जव कि जनता- 
की सरकार है और जनताकी तरफसे माँग होगी, तो सरकारको उसे पूरा 
करना चाहिए । परन्तु इसके आगे बढ़कर अगर मैंने कानन द्वारा लोगोंपर खादी 
लादनेकी माँग की होती, तो कहना पड़ता कि मैने अपना काम नहीं समझा-- 
दण्ड-शक्तिसे भिन्न छोक-शव्ति हमें निर्माण करनी है', यह सूत्र मैं भूल गया ! 


अन्ततः दण्ड-निरपेक्षता ही अपेक्षित 

मैने ये दो मिसाले सहज दीं, एक खादीकी और दूसरी भूमि-दानकी | हम 
भूमिका मसला हल करने जायेंगे, तो हमारा अूग तरीका होगा । लेकिन अगर 
लोकतांत्रिक सरकार उसे हल करना चाहेगी, तो दण्ड-शवितिका उपयोग करके 
उसे हल करना चाहेगी और हल करेगी। उसे कोई दोप नहीं देगा, उसका दूसरा 
ही मार्ग है। केकिन सरकारकी इस तरहकी मददसे जन-शरक्ति निर्माण न 
होगी, लक्ष्मी भले ही निर्माण हो । हमारा उद्देश्य सिर्फ लक्ष्मी निर्माण करना नही. 
बल्कि जन-शक्ति निर्माण करना होगा। यही सारी दृष्टि हमारे कामके पीछे है । 
जव यह दृष्टि स्थिर हो जाय, तो फिर हमारी कार्य-पद्धति क्या होगी, इसका विशेष 
वर्णन करनेकी आवश्यकता न रहेगी । हर कोई सोचेगा कि प्रत्येक रचनात्मक 
काममें हमारी अपनी एक विशेष पद्धति होगी । इस पद्धतिसे काम करनेमें 
आखिर यही परिणाम अपेक्षित होगा कि छोगोंमें दण्ड-निरपेक्षता निर्माण हो । 


विचार-शासन ओर कठुत्व-विभाजन 


इस दष्टिसे यदि सोचें, तो सहज ही आपके ध्यानमें आ जायगा कि हमारी 
कार्य-पद्धतिके दो अंझ होंगे : एक विचार-शासन और दूसरा, कतृत्व-विभाजन । 
'विचार-शासन' का अर्थ है, विचार समझना और समझाना; बिता विचार 
समझे किसी बातको कब॒लू न करना; बिना विचार समझे अगर कोई हमारी 
बात कबल कर ले, तो दुःखी होता और अपनी इच्छा दूसरोंपर न लादते हुए. 


तोसरी शक्ति 


२७ 
कैवछ विचार समझाकर ही सन्तुप्ट रहना। कुछ लोग संवंदिब-समाजनी इचना 

'लूज आरंनाइजेशन' याने 'शिश्विल रचना” कहते हैं । अगर रखना शिविल 
हो, तो कोई काम न बनेगा । इसलिए रचना शिथ्विल न होनी चाहिए। किन्तु 
सर्वोदिय-समाजकी रचना 'शिथ्विउ रचना' न होकर अरचना' है, याने हम 
कैवल विचारके आधारपर ही खड़े रहना चाहते हैं। हम किसीको ऐसे 28 
न देंगे कि के उन्हें बिना समझे-बुझे ही अमरूस छायें। 3 कमसीके ऐसे 
आदेदा कबूल भी न करेंगे कि बिना सोचे और पसन्द किये हो हम उनपर 
अमल करते जायें । हम तो केवल विचार-विनिमय करते हैं । कुरानमें भक्‍तोंका 
लक्षण गाया गया है कि उनका बह अम्न' याने काम परस्परके सलाह लाह-मशरविरे- 
से होता है। ऐसा विचार-विनिमय हम जरूर करेंगे। हमारी बात सामनैबारू न 
जेचनेके कारण न माने, तो हम बहुत खुश होंगे । अगर कोई बिना समझे-वूसे 
उसपर अमल करता है, तो हमें वहत 


हुत दुःख होगा। मैं ऐसी रचनामें जितनो 
'गकत देखता हूँ, उत्तनी ओर किसी कुशल, स्पप्ट और अनुशासनवद्ध रचनामें 
४ देखता । अनुशासनवद्ध 


पुशासनवद्ध  दण्डयुक्‍्त रचनामें शक्ति नहीं होती, सो वात 
ही! पर वह शिव-शक्ति नहीं होती । हमें शिव-शक्ति पैदा करनी है, इसलिए 
“हम विचार-शासनको ही चाहते हैं । 


'विचारके साथ प्रचार 


अगर इतना हमारे ध्यानमें आ जायगा, तो विचारका निरन्तर प्रचार 
करता हमारा एक कार्यक्रम बनेगा। इस दृष्टिस जब मैं सोचता हें, तो बुद्ध 
वानने सिक्षुसंघ और शंकराचार्यने यति-संघ क्यों बनाये होंगे, इसका 
"हेस्‍य खुछ जाता है । यद्यपि उन संघोंके जो अनुमव आये, उनके गृण-दोपों- 
हज; कर मैंने सनमें यह निश्चय किया है कि हम ऐसे संघ न वनावेंग्रे, 
५) उनमें गुणोंसे अधिक दोप होते हैं। फिर भी उन्हें संत्र क्यों बनाने 
_उ$ उसके पीछ क्या विचार रहा, उसपर, घ्यान देना चाहिए । निरन्तर, अखंड 

वहुते हुए झरनेकी तरह सतत घूमनेवाले और लोगोंके पास संतत विचार 
'पहुँचानेवाले लोग हमें चाहिए । उनके बगैर सर्वोदय-समाज काम न कर 
'उायगा। छोगोंके पास पहुँचने और उनसे मिलने-जुलूनेके जितने मौके सिल्धे 
उतने प्राप्त करने चाहिए । छोग एक बार कहनेपर नहीं सुनते हैं, तो दयारा 
कहनेका मौका मिलनेसे खुश होना चाहिए। हममें विचार-प्रचारका 
उत्साहू और विचारपर 


हे रका इतना 
इतनी श्रद्धा तथा इत्तनी निष्ठा होनी चाहिए। 
ः 02 आज हमारी हालत तो ऐसी है कि 


हममेसे मेरे बहत-से ;>." 
रे कर पकयक के के तकसे छोग भिन्न-भिन्न 
सेल्य फिसे गये हैं। यद्यपि ये संस्थाएँ महत््वकी हैं, तो भी हमें उनकी ६ मिन्न 
नहीं, मक्ति रहे । उनका काम जरूर जारी रहे, लेकिन संस्थामें कुछ मनप्य 
(2 
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ऐसे हों, जो घूमते रहें ॥ अगर हम इस तरहकी रचना और ऐसा कार्यक्रम न 
बनायेंगे, तो हमारा विचार क्षीण होगा और विचार-शासन न चलेगा | 


नियमवद्ध संघटनका एक दोष 


विहारके लोग कुछ अभिमानसे कहते है और उन्हें अभिमान करनेका 
हक मी है कि भूदान-यज्ञका काम प्रथम विहार-कांग्रेसने ही उठाया और उसके 
बाद हैदराबादमें अ० भा० कांग्रसने उसे स्वीकार किया । लेकिन स्वीकारका 
मतलब क्या है ? ऊपरसे एक परिपत्र ( सकूकूर ) निकलता है: “भूदानमें 
मदद देना कांग्रेसवालोंका कतंव्य है ।” फिर जैसे गंगा हिमालयसे गिरती 
और हरिद्वार आती है, वैसे ही वह परिपत्र प्रान्तिक समितिमें पहुँचता है। हरि- 
द्वारसे आगे गंगा गढ़मुक्तेश्वर जाती है, वैसे ही यह परिपत्र भी प्रान्तिक समिति- 
से जिला-ऑफिसमें आता है। गंगा कहींसे कहीं भी जाय, गंगा ही रहती है, 
वह पानी ही रहता है। इसी तरह परिपत्रसे परिपत्र ही पैदा होते हैं। एक 
बार मैंने विनोदके तौरपर कहा था कि हर जाति अपनी ही जाति बढ़ाती 
है । वैसे ही परिपत्र भी परिपत्र ही पैदा कर सकता है। फिर काम कौन करेगा ? 
काम तो करना होगा गाँववालोंकों ही । पर गाँवके लोगोंतक वह पहुँचता 
कहाँ है ? वह तो एक ऑफिससे दूसरे ऑफिसमें और वहाँसे तीसरे ऑफिसमें 
जाता है) सिर्फ इतना ही होता है। 


घर-घर पहुँचनेकी जरूरत 

इसलिए यह भूदान-यज्ञका कार्यक्रम तवतक सफर नहीं हो सकता, जब- 
तक कि हम घर-घर न पहुँचें | पाँच लाख देहातसे पचीस लाख एकड़ जमीत 
हम हासिरू करना चाहते हैं । यों काम तो आसान दीखता है। प्रति गाँव 
पाँच एकड़ कोई बड़ी बात नहीं। लेकिन उतने गाँवोंतक पहुँचे कौन ? इसलिए 
हमारे पास सुख्य साधन विचार-प्रचारका ही हो सकता है, उसकी योजना 
हमें करनी चाहिए, यही हमारा कार्यक्रम होगा । 

लेकिन अयर उतनी हमारी हिम्मत न हो, इतने याँवोंसें हय कैसे पहुंचेंगे, 
कैसे घूमेंगे, यह सब छगता हो और जिसे अंग्रेजीमें 'शार्ट कट' कहते हैं, उसे 
मंजूर कर आप कहने लग जायें कि “कानून बना डाल्यि”, तो वैसा कानून 
बनाना और वैसी इच्छा रखना हमारा काम नहीं । कानून जरूर बने, जल्द 
बने और अच्छा बनें; पर उस काममें हम छगेंगे, तो वह परघर्मका आचरण 
सिद्ध होगा, स्ववर्मका आचरण नहीं | हमारा स्वघर्म तो यह होगा कि गाँव- 
गाँव घूमना शुरू करें और विचारपर विश्वास रखें। यह न कहें कि “विचार 
सुनने-सुनानेसे कब काम होगा ?” कारण विचारसे ही काम होगा, हमारा 
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काम विचारसे ही हो सकता है । इसलिए यह विचारकी सत्ता, विचार-शासन 
हमारा एक औजार है। 


दूसरा साधन : कलेत्व-विमाजन 


दूसरा औजार है, कत्‌त्व-विभाजन | याने सारी क्मेशक्ति, कमेंसत्ता एक 
केन्द्रम केन्द्रित सम होकर गाँव-गाँवमें निर्माण होनी चाहिए। इसकिए हम 
चाहते हैं कि हरएक गाँवको यह हक हो कि उस गाँवमें कौन-सी चीज आये 
और कौन-सी चीज न आये, इसका निर्णय वह खुद कर सके । अगर कोई गाँव 
चाहता हो कि उस गाँव में कोल्ह ही चछे और मिरूका तेल न आये, तो उसे 
उस गाँवमें मिलूका तेल आनेसे रोकनेका हक होना चाहिए। जब हम यह 
बात कहते हैं, तो सरकार कहती है कि “इस तरह एक बड़े राज्यके अन्दर 
छोटा राज्य नहीं चल सकता ।” मैं कहता हूँ कि अगर हम इस तरह सत्ता- 
विभाजन, कतुत्वका विभाजन न करेंगे, तो सैन्य-वल अनिवार्य है, यह समझ 
लीजिये । आज तो सेनाके वगैर चलता ही नहीं और आगे भी कमी न चलेगा। 
फिर कायमके लिए यह तय करिये कि सैन्य-वलूसे काम लेना है और उसके 


लिए सेना सुसज्ज रखनी है । फिर यह न बोलिये कि हम कमी-न-कमी सेना- 
से छुटकारा चाहते हैं। 


भगवानका कतेत्व-विभाजन 


पर अगर कभी-न-कभी सेनासे छुटकारा चाहते हों, तो जैसा परमेइवरने 
किया, वैसा ही हमें मी करना चाहिए। परमेश्वरने सभीकी अक्लका विभाजन 
कर दिया । हरएकको अक्ल दे दी--विच्छू, साँप, शेर और मनृष्यको भी | 
कम-बेशी सही, लेकिन हरएकको अक्ल दे दी और कहा कि अपने जीवनका 
काम अपनी अक्लके आधारपर करो । फिर सारी दुनिया इतनी उत्तम चरूने 
लगी कि अब वह सुखसे विश्वान्ति ले सका। यहाँतक लोगोंको शंका होने 
लगी कि सचमुच दुनियामें परमेश्वर है या नहीं ? हमें भी राज्य एसा ही चलाना 
होगा कि लोगोंको हांका हो जाय कि कोई राज्य-सत्ता है या नहीं ! 'हिन्दुस्तान- 
में शायद राज्य-सत्ता नहीं है--ऐसा लोग कहने रूग्ें, तमी वह हमारा अहिंसक 
राज्य-शासन होगा । 


कैसे 
सैन्य-बरूका उच्छेद कैसे द्वो ९ 
इसलिए हम ग्राम-राज्यका उद्घोष करते हैं और चाहते हैँ ६ में 
कक प्राम-रार ष् के ग्राममें 
न सत्ता हो अर्थात्‌ ग्रामवारे नियन्त्रणकी सत्ता आपने हाथमें ले । 
यह भी जन-शक्तिका एक उदाहरण है कि गाँववाले अपने पैरोंपर खड़े हो जाये 


३० तीसरी शक्ति 


ओर निर्णय करें कि फलानी चीज हमें खुद पैदा करती है और सरकारसे माँग 
करें कि फल्ाना माल यहाँ न आना चाहिए, उसे रोकिये। अगर वह नहीं 
रोकती या रोकना चाहती हुई भी रोक नहीं सकती, तो गाँववालोंको उसके 
विरोधमें खड़े होनेकी हिम्मत करनी होगी । यदि ऐसी जन-शक्ति निर्माण हुई, 

उससे सरकारको बहुत बड़ी मदद पहुँचाने जैसा काम होगा, क्योंकि उसीसे 
सैन्य-वलका उच्छेद होगा । उसके बगैर सैन्य-वरूका कभी उच्छेद नहीं हो 
सकता । मान लीजिये, दिल्लीमें कोई ऐसी अबल पैदा हो जाय, बिलकुल ब्रह्मदेव- 
की अक्ल ही कहिये, जिसे चार दिमाग है और जो चारों दिल्ञाओंमें देख सकती 
है ! कितनी ही बड़ी अक्ल हो, फिर भी यह हो नही सकता कि हरएक गाँवके 
सारे कारोबारका नियन्त्रण और नियोजन वह वहीसे करे और सारा-का-सारा 
सबके लिए लामदायक हो । 


9 रत] 
योजना राष्ट्रीय नहीं, आमीण हो ॥ 

इसलिए तेशनर प्लानिंग” ( राष्ट्रीय नियोजन ) के वजाय 'विलेज प्लानिग' 
( ग्रामीण नियोजन ) होना चाहिए | 'बजाय' मैने कह दिया। बेहतर तो यह 
होगा कि निशनल प्लानिंग का ही अर्थ 'विलेज प्लानिंग” हो और उस 'विलेज 
प्लानिंग” की मददके लिए जो कुछ करना पड़े, दिल्लीमें किया जाय । इस तरह 
यह हमारे कार्यक्रमका एक दूसरा अंश है | हम जो कुछ करते हैं, सारा कतुंत्व- 
विभाजनकी दिशामें ही करते हैं । इसीलिए हम गाँवोंमें जमीचका बँटवारा 
करना चाहते हैं । 
हमारी सच्ची पूँजी : सजदूरोंकी अक्लछ 

जमीनके बारेमें जब कभी सवाल पैदा होता है, तो कुछ लोग कहते हैं कि 
'सीलिंग' बनाओ याने अधिक-से-अधिक जमीन कितनी रखी जाय, यह तय करो । 
जबसे भूदान-यज्ञ-आन्दोलन जोर पकड़ने लगा और जनतामें एक भावना पैदा हो 
रही है, तबसे इतनी बात तो लोग वोलने लगे हैं ! लेकिन मैं कहता हूँ कि 
“पहले तो कम-से-कम जमीन हरएकको देना है, यह तय करो ।” यह में क्यों 
कह रहा हूँ ? इसलिए कि में कतुत्व-विभाजन करना चाहता हूँ ॥ आज सारे 
मजदूर दूसरोंके अधीन काम करते हैं। काम तो वे करते हैं; लेकिन उनके 
हाथोंमें कतृंत्व नहीं है। गाड़ी ही चलती है, लेकिन उसे हम कर्ता नहीं कहते, क्योंकि 
वह चेतन-विहीन है। आज जो मजदूर खेतोंमें काम कर रहे हैं, वे चेतन-विहीन 
जैसा ही काम करते हैं। वे हाथ-पाँवोंसे काम करते हैं, लेकिन हम चाहते हैं. कि 
उनके दिमाग और दिलसे भी यह काम हो । लोग कहते हैं कि 'हिन्दुस्तानके मज- 
दूरींमें उतनी अकल नहीं है, इसलिए उनका दटूसरोंके हाथमें रहना ही बेहतर है ।' 


री 


न ली 


बन 
पर ीप स्का 
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जा 


पर यह अहिंसाका तरीका नहीं | उनमें ज्ञो अक्ल्म है, अगर हम उुसुसुसर्किश्याग 
कर दें; तो दूसरी कोई अकक्‍्ल, दूसरा कोई खजाना हमारे पास नहीं है। 
मान ले कि किसी मजदूरकी अक्लसे किसी पूंजीबाले भाँईकी अवल ज्यादा 
है। लेकिन कुल मिलाकर देशमें मजदूरोंकी जो अक्ल है, उसकी वरावरी दूसरी 
कोई भी अवल नहीं कर सकती और उस अक्छका अगर हमें उपयोग न मिले 
तो हमारा देश बहुत कुछ खो देगा । इसलिए जरूरी है कि मजदूरोंकी अक्लका, 
जैसी भी वह आज है, पूरा उपयोग हो। इसीके साथ उनकी अक्ल बढ़े, ऐसी 
भी योजना होनी चाहिए और उनमें यह भी एक योजना होगी कि उन्हें जमीन 
दी जाय। अलावा इसके कि उन्हें और ताछीम देनी चाहिए, उनके हाथमें जमीन 


देना उस तालीमका एक अंग होगा और उनकी अक्लछ बढ़ानेका भी एक साथन 
बनेगा । 


कार्य-रचना $ ( १) सर्वोदिय-समाज 


अब हम कार्य-रचनाकी ओर मुड़ते हैं। एक सर्व-सेवा-संघ” और दूसरा 
'सर्वोदिय-समाज', इस तरह हमने रचना की है | नाम सर्वोदिय-समाज' का 
चलेगा और काम 'सर्व-सेवा-संघ' करेगा। स्वे-सेवा-संघ शिथिल नहीं, नियमवद्ध 
मजबूत संस्था होगी और सर्वोदय-समाज शिथिरू या अशिधिलू रचना न होकर 
एक अ-रचना होगी--विचारकी सत्ता मान्य करनेवारा वह समाज होगा । 
इसलिए हमें इस दिशामें सोचना चाहिए कि सर्वोदय-समाज और भी कैसे 
विचारपरायण बने | वह अधिक अनुशासनवद्ध किस तरह होगा, यह सोचनेकी 
हमें जरूरत नहीं, क्योंकि केवल अनुशासन माननेवाल्‍रू समाज हम बनाना नहीं 
चाहते । वह अधिक विचारवान्‌ कैसे वनें और विचारकी सत्ता उसपर कैसे 
चले, इसी दिल्लामें हमें काम करना चाहिए । सर्वोदय-समाजके जितने सेवक 
यहाँ इकट्‌ठे हुए हैं, जिन्होंने अपने नाम लिखाये और जिन्होंने नहीं लिखाये और 
जो यहाँ नहीं आये हैं, उच्त सबके लिए विचारकी एक संगति निर्माण करनेका 
काम हमें करना चाहिए। इसके लिए 


एक वात तो मैंने यह वतायी कि निरन्तर 
प्रचार होता चाहिए और उसके लिए घूमना चाहिए 


। दूसरी बात यह कि 
साहित्यका प्रचार और उसका चिन्तन-मनन, अध्ययन होना चाहिए। ऐसे 
वर्ग जगह-जगह चलने चाहिए, जो हमारे विचारकी दूसरे विचारोंके साथ 
तुलना कर अध्ययन करें । 


कार्ये-रचना ४ ( २ ) सर्वे-सेबा-संघ 


इसके लिए सर्व-सेवा-संघ' यह एकरस संस्था बनानी चाहिए । मुझे कवर 
करना होगा कि इस दिल्यामें इच्छा रखते हुए भी हम अधिक नहीं कर सके । 


कि 
चर 


| 


ध्च 
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किन्तु मेरी रायमे अगर उसे हम नहीं करते, तो जनता हमसे जो अपेक्षाएँ 
रखती है, उन्हें हम पूरा नहीं कर सकेंगे। पुरान ढाँचेके अनुसार ही विभिन्न 
संस्थाएँ अलग-अलूग काम करती रहें, तो उनमेंसे शक्ति निर्माण नहीं होगी । 

एकाव मिसार दूँ । मिसाल देते समय किसीका नाम ले रू, तो कोई यह 
न मान ले कि मैं उसका दोप दिखा रहा हूँ । वर्बाकी हिन्दुस्तानी प्रचार-सभाकों 
ही ले लीजिये ! वहाँ क्या चलता होगा ? विद्यार्थी आते होंगे। पहलेसे अब कम 
ही आते होंगे, क्योंकि वहाँ हिन्दी और उर्दू, दोनों मापाएँ और नागरी और उर्दू, 
दोनों लिपियाँ सीखनी पड़ती हैं। उसके छिए आज उतना अनुकूल वातावरण 
नहीं है, फिर भी जो आते होंगे, उनमेंसे वहुत-से तो दो छिपियाँ और दो भाषाएँ 
सीखना अपना कतेव्य समझते होंगे । लेकिन मैं चाहँगा कि अगर हमें अपना 
समाज एकरस बनाना हो, तो हिन्दुस्तानी प्रचार-सभामें सीखनेके लिए आने- 
वाले विद्यार्थी चार घंठें खेतीका काम करें, उसके बाद एकआब घंटा सूत 
कातनेका काम करें, उसके बाद एकआध घंटा रसोई वगैरहका काम करें और 
फिर तीन-चार घंटा उर्दू या हिन्दी, जो कुछ सीखना हो, सीखें ॥ आज जो वहाँ 
चलता है, उससे शक्ति-निर्माण होना मैं संभव नहीं मानता । कुछ लड़कोंको 
लेकर उन्हें सिर्फ उर्दू और नागरी सिखाते बैठनेसे देशकी ताकत न बढ़ेगी। हिन्दु 
स्तानी प्रचार-सभामे मुख्य चार घंटोंका जो काम होगा, वह उर्द और नागरी 
लिपि सीखना होगा । पर शेप जीवनकी सारी बातें वहाँ दाखिल कर समग्रता 
लायी जाय, तभी उस उर्दूमें ताकत आयेगी, तभी उस नागरीमें ताकत आयेगी ! 
ऐसी कई मिसालें में दे सकता हूँ । 


एकांगी कामसे शक्ति नहीं वनती 

हमारे लोग जो अलूग-अलूग काम करते हैं, उनसे ताकत क्‍यों नहीं पैदा होती 
और जिस क्रान्तिकी हम आशा रखते हैं, वह जनताके बीच क्‍यों निर्माण नह 
होती--मैं इसका यही एक मुख्य कारण मानता हूँ कि हमारे संघ अलूग-अरूग 
और एकांगी काम करते हैं। निःसन्देह काम तो वे अच्छा करते है, लेकिन उन्हें यह 
मोह है कि 'हम अरूग-भलूग हैं, इसलिए कोई खास विचार नहीं कर पाते हैं। 
अगर हम एक हो जायें, तो हमारा विचार कम हो जायगा, हम उतने एकाग्र न 
हो पायेंगे, विविध वृत्तियाँ आ जायँगी, तो खास कामपर जोर कुछ कम पड़ेगा ॥' 
में कवूल करता हूँ कि हर योजतामें कुछ खामियाँ होती हैं, तो कुछ खूबियाँ भी । 
लेकिन कुल मिलाकर देखतैपर ध्यानमें आ जायगा कि स्वे-सेवा-संघको एकरस 
बनाये बगैर हमें शक्तिका दर्शन नहीं होगा । - 

यह तो हुआ कार्य-रचताके विपयमें, अब जो दो-तीन काम हम उठा रहे हैं, 
उनकी थोड़ी चर्चा कर दूँ । 


तोसरी शक्ति रेरे 


हमारे अंगीकृत काये : (१ ) मू-दान-यज्ञ 
एक तो भूमि-दान-यज्ञका काम हमने शुरू किया है। उस सम्बन्धमें जो 
मेरे मनमें और मेरी जवानपर है, वह यह कि कम-से-कम पाँच करोड़ एकड़ 
जमीन इस हाथसे उस हाथमें जानी चाहिए। यह काम हमें १९०७ के 
पहले पूरा कर देना है। अगर इस काममें हम सव-न्‍्याने आप ओर हम, जो 
सर्वोदिय-समाजके माने जानेवाले ही नहीं, बल्कि कांग्रेसवाले, प्रजा-समाजवादी- 
आदि जो भी इस विचारको कवूल करते है, वे सब--लूग जायेंगे, तो जमीन- 
के मसलेको हल कर सकेंगे, फिर चाहे सोलह आना सफलता पाकर विना कानूनसे 
हल हो जाय, चाहे बारह आना या आठ आना सफलता पाकर कानूनकी 
पूर्तिसि पूरा हो जाय । मैं कोई भविष्यवादी नहीं, इसलिए ठीक-ठीक बह कैसे 
हल होगा, यह मैं कह नहीं सकता । जिस किसी तरह वह हल हो, प्रधानतया 
जन-शक्तिसे होना चाहिए। अगर पूर्णतया जन-शक्तिसे हल हुआ, तो मैं 
आननन्‍्दसे साचने रूगूँगा । लेकिन प्रधानतया जन-शक्तिसे हुआ, तो भी सन्‍्तोप 
मानूगा । अगर १९५७७ के पहले हम इतना कर सके, तो आगेका निर्वाचन 
सज्जन-सज्जनोंके पक्षोंके बीच न होगा । आज तो हालत यह है कि इस पक्षमें 
भी सज्जन हैं और उस पक्षमें भी सज्जन। आज भीणष्मार्जुन-युद्ध हो रहा है। हम 
राम-रावण-युद्ध चाहते हैं, भीष्मार्जुन-युद्ध नहीं। जब दोनों पक्षोंमें सज्जन हैं, त्तो 
वे एक क्यों नहीं हो सकते ? अगर कोई एकापग्र होकर काम करने जैसा कार्यक्रम 
मिला, त्तो उनके वबीचके अवान्तर मतभेद तत्काल मिट जायेंगे । 
भूदान-यज्ञ बुनियादी कार्यक्रम है। आज समाजवादी मुझसे कहते हैं कि 
“आपने यह कार्यक्रम तो हमारा ही उठा लिया ।” में कहता हूँ : “मुझे कवलछ 
है और इसीलिए मेहरबानी करके मुझे मदद दीजिये ।” कांग्रेसवाले कहते हैं: 
“यह तो कार्यक्रम वहुत अच्छा है, हमें करता ही था ।” तो उन्तसें भी हम मदद 
चाहते है । जनसंघवाले कहते हैं कि “आपका कार्येक्रम भारतीय संस्क्ृतिके अन- 
कूल है, इसलिए अच्छा है ।” इस तरह भिन्न-भिन्न पक्षवाले भी इस कार्यक्रमको 
पसन्द करते हैं। इसलिए अगर हम सव इस काममें रूग जायें, तो हो सकता है 
कि आगामी आम चुर्नावर्में बहुत-सा मतभेद न रहे और अच्छे-से-अच्छे लोग 


चुन लिये जायें । इंस तरह हुआ, तो आगे वननेवाली सरकार बहुत शक्तिशाली 
होगी । यह एक उम्मीद इस कार्येक्रमसे मैंने की है 


के अना है। तो, यह भूमि-दानका काम 
१९५७ तक हमे पूरा करना हैं। पाँच करोड़के विना हमें सन्‍्तोप नहीं । लेकिन 
अगले सालूतक पचीस लाख एकड़ पूरा हो ही जाना चाहिए । 

(५) संपत्ति-दान-्यज्ञ 


इसके साथ मैंने एक दूसरा कार्यक्रम शुरू कर दिया है और उसे पंपत्ति- 
।॒ 
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दान-यज्ञ' नाम दिया है । उसके बगैर भूमि-दान-यज्ञ सफल न होगा । आथिक 
स्वातन्त्रय और आथिक साम्यका हमारा कार्यक्रम भी इसके विना पूरा नहीं होगा । 
आरम्मसे ही यह वात मेरे घ्यानमें थी, लेकिन एकहि साथे सब स्वे--दो बातें 
एक साथ नही हो सकती थीं। सिवा भूमिका सवाल जितना बुनियादी था, संपत्ति- 
का सवाल उतना बुनियादी भी नहीं था। अलावा इसके तेलंगानाका परमेब्वरीय 
संकेत पहचानकर पहले जमीनका काम करना हो मुझे अच्छा रूगा । इसलिए 
आरम्भमें उसे ही उठाया । लेकिन बादमें विहारमें भूमिका मसला पूरी तरह 
हल करनतेकी वात चली, तव ध्यानमें आया कि भूमि-दानके साथ-साथ संपत्ति- 
दान-यज्ञ चलनपर ही वह हल होगा । इसमें संपत्ति हम अपने हाथमें न लेंगे। उसमें 
भी हम कतृंत्व-विभाजन ही चाहते हैं। याने जो संपत्ति देगा, वह हमारे निर्देशके 
अनुसार उसका विनियोग भी करे, यही हमारी योजना है। फिर भी जैसे भूमि- 
दान-यज्ञका प्रचार हम व्याख्यानके जरिये गाँव-गाँव जाकर करते हैं, वैसे 
सामुदायिक तौरपर संपत्ति-दान-यज्ञका व्यापक प्रचार करनेका हमारा इरादा नहीं 
है । व्यक्तिगत तौरपर प्रमसे जिनसे बातें हो सकती हैं, उनके ह्ृदयमें, उनके 
कुटुम्बमें और उनके विचारोंमें प्रवेश करके ही हमें यह काम करना है। अभी- 
तक जिन-जिन लोगोंने संपत्ति-दान दिया, वे प्रतिवर्ष यानी जिन्दगीमर देनेवाले 
हैं। उन्हें मैंने काफी जाँचा है और जाँच करके ही उनके दान स्वीकार किये हैं। 
यानी उत्तेजन' देनेके बजाय कुछ थोड़ा नियन्त्रण” ही मैंने किया है। आपमें- 
से जिसके पास कुछ गठरी हो, वे उसे खोलकर इसमें भाग ले और अपने मित्रोंमें 
प्रेमसे इसका प्रचार करें। ये दोनों काम परस्पर पूरक हैं। अभी जो पचीस राख 
एकड़का हमने संकल्प किया है, उसीपर जोर देना है। 


( ३ ) सूतांजलि 


इन दो कामोंके अछावा तीसरा काम सूतांजलिका है। यह एक बड़ी शक्ति- 
शाली वस्तु है । इसकी शरक्तिको हम पहचान नहीं सके हैं। बापूकी स्मृतिमें 
और शरीर-श्रमकी प्रतिष्ठाकी मान्यताके तौरपर देशकी लक्ष्मी बढ़ानेकी जिम्मे- 
वारी महसूस करते हुए हम सूतांजलि समपित करें । इसे मैंने सर्वोदियका 'बोट' 
माना है! यह एक बड़ी बात है। इसमें सिर्फ रुकावट यही है कि घर-घर, गाँव- 
गाँव जाना पड़ेगा । लेकिन इसे मैं रकावट नहीं मानता, वल्कि यह हमारे कामके 
लिए प्रोत्साहक बात है। याने इस निमित्त हमें घर-घर जानेका मौका मिलेगा । 
इसलिए इस कामको बढ़ावा देना चाहिए। अगर हो सके, तो जैसे हम पचीस 
लाख एकड़ जमीनकी बात करते हैं, वैसे ही लाखों रूच्छियाँ भी प्राप्त करें, 
तो श्रम-प्रतिष्ठा बढ़ानेमें उसका बहुत उपयोग होगा । 


तीसरी शक्ति इ््प्‌ 
अस-दान दे रु 
इसके अलावा और एक बात हम इसमेसे चाहते हैँ । आजतक हमने जितनी 

पंस्थाएँ चलायीं, वे पैसैका आधार लेकर चलायीं । अर्थात्‌ पैसेवाले लोग-- 
जो कि हमारे मित्र थे, प्रेमी थे, सहानुभूति रखते थे, जिनके हृदय शुद्ध थे-- 
हमें मदद देते और हम उसे लेते थे। इसमें हम कुछ गलती करते थे, ऐसी बात नही। 
पर अब जमाना वदरू गया है, अजब श्रमका जमाना जाया है, अतः हमें श्रमकी 
प्रतिप्ठा बढ़ानी ही चाहिए। अगर हम हर प्रान्तमें एकआघ संस्था ऐसी 
वना सकें, तो अवश्य बनायें, जो आरम्ममें श्रमके आधारपर ही चले और यदि 
लेना हो, तो श्रमका ही दान ले। यदि सूतांजलिका व्यापक प्रसार हुआ, तो हम 
ऐसी संस्थाएँ चला सकते हैं । उनमेंसे तेजस्वी कार्यकर्ता निर्माण होंगे, जो प्रचार- 
में लग सकेंगे और काम भी कर सकेंगे, यही हमारी योजना है। यहाँ जो मुख्य- 
मुख्य वातें मैंने बतायीं, उनपर आप सोचें, चिन्तन-मनन करें और सम्मव हो, तो 
अगला पूरा वर्ष इस कामके लिए दें, यही मेरी प्रार्थना है। 
हस सभी सानव 

अन्तमें दो शब्द कह देना चाहता हूँ । हमारा यह काम किसी संप्रदायका काम 
नहीं है । सर्वोदयवाले' यह शब्द भी सुनायी न पड़े, क्योंकि यह शब्द ही गरूत है। 
ध्यान रहे कि हम केवल मानव हैं, मानवसे भिन्न कुछ नहीं । नहीं तो देखते-देखते 
यह सर्वोदय-समाज, आज अनुशासनवद्ध न होनेपर भी, आगे 'पान्थिक' और 
'साम्प्रदायिक' बच जायया ओर हम दूसरोंसे अलूग हो जायेंगे । इसलिए मूँहसे 
कभी ऐसी भाषा न निकछे कि फलछाना समाजवादी है, फछाना कांग्रेसवारू है, 
तो फछाना सर्वोदयवादी ! 
तीसरी शक्ति 

अन्य दूसरे नाम सले ही चलें, क्योंकि वे लोग उस-उस नामपर काम करना 
चाहते हैं और उसकी उपयोगिता मानते हैं। छेकिन हमारा कोई भी पक्ष नहीं 
है। जिसे 'तीसरी शक्ति” कहते हैं, 


वे हम हैं। आजकी दुनियाकी परिमापामों 
'तीसरी शक्ति का अथे है, जो शक्ति न तो अमेरिकी गुटमें शामिल हो और 
न रूसी गुटमें। लेकिन मेरी 'तीसरी शक्ति”! की परिभाषा 


रिमाषा यह होगी--जो 
शक्ति हिसा-शक्तिकी विरोधी है, अर्थात्‌ जो हिंसाकी शक्ति नहीं है और जो 
दण्ड-शक्तिसे भी भिन्न अर्थात्‌ जो दण्ड-शवित नहीं है, ऐसी शक्ति | एक हिंसा- 
शक्ति, दूसरी दण्ड-शक्ति और तीसरी हमारी शक्ति ! हम उसी शक्तिको 
व्यापक बनाना चाहते हैं। इसलिए हमें अपना कोई अलग सम्प्रदाय बनाना 
नहीं है। हमें आम लोगोंमें घुल-मिल्ू जाना और केवरू भानवमात्र बनकर ही 
काम करना होगा ।# ७ 
% सर्वोदय-सम्भेलन, चाण्डिल ( मानभूम, बिद्दार ) में किया गया प्रवचन, ७-३: ५३ | 
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दान-यज्ञ! नाम दिया है । उसके वगर भूमि-दाव-यज्ञ सफल न होगा । आथिक 
स्वातन्त्रय और आथिक साम्यका हमारा कार्यक्रम भी इसके बिना पूरा नहीं होगा । 
आरम्भसे ही यह वात मेरे घ्यानमें थी, छेकिन 'एकहि साथे सव सर्वे---दो बातें 
एक साथ नही हो सकती थी। सिवा भूमिका सवार जितना बुनियादी था, संपत्ति- 
का सवार उतना बुनियादी भी नहीं था। अछावा इसके तेलंगानाका परमेश्वरीय 
संकेत पहचानकर पहले जमीनका काम करना ही मुझे अच्छा रलूगा । इसलिए 
आरम्भमें उसे ही उठाया । लेकिन बादमें विहारमें भूमिका मसरा पूरी तरह 
हुूू करनेकी वात चली, तव ध्यानमें आया कि भूमि-दानके साथ-साथ संपत्ति- 
दान-यज्ञ चलनपर ही वह हल होगा । इसमें संपत्ति हम अपने हाथमें न लेंगे। उसमें 
भी हम कतुंत्व-विभाजन ही चाहते हैं। याने जो संपत्ति देगा, वह हमारे निर्देशके 
अनुसार उसका विनियोग भी करे, यही हमारी योजना है। फिर भी जैसे भूमि- 
दान-यज्ञका प्रचार हम व्याख्यानके जरिये गाँव-गाँव जाकर करते हैं, वैसे 
सामुदायिक तौरपर संपत्ति-दान-यज्ञका व्यापक प्रचार करनेका हमारा इरादा नहीं 
है। व्यक्तिगत तौरपर प्रमसे जिनसे बातें हो सकती हैं, उनके हृदयमें, उनके 
कुटुम्बमें और उत्तके विचारोंमें प्रवेश करके ही हमें यह काम करना है। अभी- 
तक जिन-जिन लोगोंने संपत्ति-दान दिया, वे प्रतिवर्ष यानी जिन्दगीभर देनेवाले 
हैं। उन्हें मैने काफी जाँचा है ओर जाँच करके ही उनके दान स्वीकार किये हैं। 
यात्री उत्तेजन' देचेके बजाय कुछ थोड़ा “नियस्त्रण” ही मैंने किया है। आपमें- 
से जिनके पास कुछ गठरी हो, वे उसे खोलकर इसमें माग लें और अपने मित्रोंमें 
प्रेमसे इसका प्रचार करें | ये दोनों काम परस्पर पूरक हैं। अमी जो पचीस राख 
एकड़का हमने संकल्प किया है, उसीपर जोर देना है। 


(३ ) सूतांजलि 


इन दो का्मोंके अलावा तीसरा काम सूतांजलिका है। यह एक बड़ी शक्ति- 
शाली वस्तु है । इसकी शक्तिको हम पहचान नहीं सके हैं | बापूकी स्मृतिमें 
और शरीर-श्रमकी प्रतिष्ठाकी मान्यताके तौरपर देशकी लक्ष्मी वढ़ानेकी जिम्मे- 
वारी महसूस करते हुए हम सूतांजलि समपित करें । इसे मैंने सर्वोदियका वोट' 
साना है। यह एक वड़ी बात हैं। इसमें सिर्फ रुकावट यही है कि घर-घर, गाँव- 
गाँव जाना पड़ेगा । लेकिन इसे में दकावट नहीं मानता, बल्कि यह हमारे कामके 
लिए प्रोत्साहक बात है । याने इस निमित्त हमें घर-घर जानेका मौका मिलेगा । 
इसलिए इस कामको बढ़ावा देना चाहिए। अगर हो सके, तो जैसे हम पचीस 
लाख एकड़ जमीनकी वात करते हैं, वैसे ही लाखों रूच्छियाँ भी श्राप्त करें, 
तो श्रम-प्रतिष्ठा बढ़ानेंमें उसका बहुत उपयोग होगा । 


तीसरी शक्ति रे५ 
लक त अलावा और एक बात हम इसमेंसे चाहते हैं । आजतक हमने जितनी 
संस्थाएँ चलायीं, वे पैसैका आधार लेकर चलूायी ॥ अर्थात्‌ पैसेवाले लोग-- 
जो कि हमारे मित्र थे, प्रेमी थे, सहानुभूति रखते थे, जिनके हृदय शुद्ध थे-- 
हमें मदद देते और हम उसे लेते थे। इसमें हम कुछ गलती करते थे, ऐसी वात नहीं। 
पर अब जमाना बदल गया है, अब श्रमका जमाना आया है, अतः हमें श्षमकी 
प्रतिप्ठा बढ़ानी ही चाहिए। अगर हम हर प्रान्तमें एकआघ संस्था ऐंसी 
बना सकें, तो अवश्य बनायें, जो आरम्ममें श्रमके आधारपर ही चले और यदि 
लेना हो, तो श्रमका ही दान ले । यदि सूतांजलिका व्यापक दा हुआ, तो हम 
ऐसी संस्थाएँ चला सकते हैं । उनमेंसे तेजस्वी कार्यकर्ता निर्माण होंगे, जो प्रचार- 
में लग सकेंगे और काम भी कर सकेंगे, यही हमारी योजना है। यहाँ जो मुख्य- 
मुख्य बातें मैने वतायीं, उनपर आप सोचें, चिन्तन-मनन करें और सम्मव हो, तो 
अगला पूरा वर्ष इस कामके लिए दें, यही मेरी प्रार्थना है। 
हस सभी सानव 
अन्तमें दो शब्द कह देना चाहता हूँ । हमारा यह काम किसी संप्रदायका काम 
नहीं है | सर्वोदयवाले' यह शब्द भी सुनायी न पड़े, क्योंकि यह शब्द ही गरूत है। 
घ्यान रहे कि हम केवल मानव हैं, मानवसे मिन्न कुछ नहीं । नहीं तो देखते-देखते 
यह सर्वोदय-समाज, आज अनुशासनवद्ध न होनेपर भी, आगे 'पान्थिक' और 
'साम्प्रदायिक' वन जायसा और हम दूसरोंसे अलग हो जायेंगे। इसलिए मुंहसे 


कभी ऐसी भाषा न निकझे कि फछाना समाजवादी है, फछाना कांग्रेंसवाला है, 
तो फरछाना सर्वोदियवादी ! 


तीसरी शक्ति 
अन्य दूसरे नाम भले ही चलें, क्योंकि वे छोग उस-उस नामपर काम करना 
चाहते हैं और उसकी उपयोगिता मानते हैं। लेकिन हमारा कोई भी पक्ष नहीं 
है। जिसे तीसरी शक्ति” कहते हैं, वे हम हैं। आजकी दुनियाकी परिभाषामें 
तीसरी शक्ति का अर्थ है, जो शक्ति न तो अमेरिकी गुटमें शामिल हो और 
न रूसी श॒टमें। छेकिन मेरी तीसरी शक्ति” की परिभाषा यह होगी--जो 
शविति हिसा-शवि्तिकी विरोधी है, अर्थात्‌ जो हिसाकी शक्ति नहीं है और जो 
दण्ड-शक्तिसे भी भिन्न अर्थात्‌ जो दण्ड-शक्ति नहीं है, ऐसी शक्ति। एक हिंसा: 
शक्ति, दूसरी दण्ड-शक्ति और तीसरी हमारी शक्ति ! हम उसी शक्तिको गे 
दे बनाना 53230 हैं कक हमें अपना कोई अलूग सम्प्रदाय बनाना 
नहीं है। हमें आम लोगोंमें घुल-मिल जाना मानवमात्र बनकर 
काम करता होगा ।# हु 5००७००००४६ 2७993 
७ 
# सर्वोद्य-सम्मेलन, चाण्डिल ( मानभूम, ु 
; मानस, विद्वार ) में किया गया भवचन, ७-३-५३ | 


३, ग्रामदान ; एक परिपूर्ण विचार 


मेरी एक मूलभूत श्रद्धा है कि हर मनुप्यके हृदयमें अन्तर्यामी है । ऊपर- 
ऊपरसे जो ब्राइयाँ दीखती है, वे गहराईमें नहीं होती । इसलिए मनुप्यके 
हृदयकी गहराईमें प्रवेश करके वहाँ जो अच्छाइयाँ भरी है, उनको बाहर लानेकी 

तरकीब मिलनी चाहिए, मिल सकती है । तेलंगानामें उस श्रद्धाके अनुसार 
एक चीज मिल गयी । एक छोटी-सी घटना--जमीनकी माँग हुई, देनेवाला 
भाई उपस्थित हुआ, मने उसे ईश्वरका इशारा समझा । 


मसाठाकयत घर्मनवरुद्ध 


भूमिकी मालकियतका खयाल धर्म-विरुद्ध है, विचार-विरुद्ध है। मैं पूर्ण 
प्रेमसे जमीन माँगता था तो छोगोंने देना भी शुरू कर दिया । एक हवा बनती 
चली गयी | देश-विदेशके छोग हमारी यात्रामें आकर शामिल होने लगे । भूमि- 
समस्या हल होती है या नहीं, यह तो विलूकुछ ही छोटी-सी चीज थी । पर एक 
तरीका आजमाया जा रहा था, जो गांधीजीका सिखाया हुआ था । दुनिया आज 
हिंसासे चस्त है, दिमाग काम नहीं कर रहा है । विकल्पके अभ्ावम शस्त्रास्त्र 
बढ़ाये जा रहे हैं। पर उससे कोई मसले हल नहीं होते हैं । इसीलिए इस दूसरे 
नये तरीकेको देखनेके लिए लोग कुतूहलूसे आते थे । 


ट॒स्टीके दो लक्षण 


गांधीजी हमेशा ट्स्टीशिप' का सिद्धान्त बताते थे। कुछ लोगोंका खयाल 

है कि यह मारूकियत छोड़नेकी बात शायद गांबीजीके ट्रस्टीशिपके विचारके 
प्रतिकल न भी हो, तो भी भिन्न है। यह कुछ विसंगत कार्य हो रहा है । इसीलिए 
में 'दस्टी' की व्याख्या करना चाहता हूँ। माता-पिता अपने बच्चोंके लिए ट्रस्टी 
होते हैं, उससे वेहतर उपमा (टूस्टी की नही हो सकती । उनके ट्रस्टी होनेका 
लक्षण क्‍या है ? एक तो यह है कि वे जितनी अपनी चिन्ता करते हैं, उससे ज्यादा 
अपने वच्चोंकी चिन्ता करते हैं, जिनके लिए उनका ट्रस्ट' है; और दूसरी यह कि 
लडकोंको जल्द-से-जल्द समर्थ बनाकर उनके हाथोंमें कारोबार सौंपना चाहते हैं। 
ये दो रुक्षण टस्टी' के हैं। इसलिए 'फिल्हाल बचा हुआ ट्रस्टीके तौरपर रखिये', 
ऐसा मैं कहता गया और “वास्तवर्म ब्रामदाव ही होना चाहिए, यह वात 


समझाता गया । 


ग्रामदान : एक परिपूर्ण बिचार 


३७ 
दिरझ जोड़नेका काम 


भूदानपर लोग आशक्षेप करते थे कि उससे जमीनके छोटे-छोटे दुकड़े पड़ 
जायेंगे। मेरा उत्तर था कि "मैं जमीनके टुकड़े बनाने नहीं, दिलोंके जो टुकड़े 
हो गये हैं, उनको जोड़ने आया हूँ । एक दफा दिल जुड़ जाय, फिर तो सभी 
जुड़ जायगा । भूदानमें दिल जोड़तका काम मुख्य है । वह हो जाय, तो बाकी सब 
चोजें उसके साथ हो ही जायेँगी । 


कारुण्यपूबेक समता 


शुरुआतसे ही अगर मैं ग्रामदानकी वात करता, तो बह बननेवाली नहीं थी । 
भूदानके परिणामस्वरूप ही ग्रामदान आ सकता है। भूदानमें करुणा थी और 
ग्रामदानमें सहयोग है और समताकी एक कल्पना है | कारुण्यपूर्वक ही समत्ता 
आनी चाहिए | दूसरी कृत्रिम रीतिसे समता अगर आ गयी, तो वह कल्याण- 
कारिणी होगी, ऐसा विश्वास नहीं है । 


आमदानकी समग्र कल्पना 


हमें प्रामदानकी पूरी कल्पना समझ लेनी चाहिए। अभी तक तो ऐसः चरूता 
था कि जमीनवाले जमीन दे दें, तो ग्रामदान हो गया। मैंने भी शुरूमें ऐसा ही 
चलाया, फिर ध्यानमें आया कि यह विचार गरूत है । केवल जमीन देनेसे 
ग्रामदान नहीं होगा । लोगोंने कल्पना कर रखी है कि कुछ 'हैव्ज' ( अस्तिमान्‌ ) 
हैं त्तो कुछ 'हैच नाट्स' ( नास्तिमान्‌ू ) । पर एक दिल मेरे ध्यानमें आया 
कि इस दुनियामें कुछके कुल हैव्ज! हैं, 'हैव नाट्स” ( स्वेहारा ) परमेश्वरकी 
कृपासे दुनियामें कोई नहीं है । किसीके पास जमीन है, किसीके पास सम्पत्ति 
है, किसोके पास श्रम है, किसीके पास बुद्धि है, किसीके पास प्रेम है। कोई- 
न-कोई चीज हर किसीके पास पड़ी है और उस चीजका उपयोग वह अपने घरतक 
सीमित करता है । प्रेमकी कमी है, सो नहीं | लेकिन प्रेमको घरमें कैद कर रखा 
हे । घरके बाहर वह नहीं जाता । वाहर कांपिटिशन' ( होड़ ) है। लेकिन इस तरह 
प्रेमको हम घरके अन्दर रोके रखते हैं तो उसकी ताकत नहीं बनेगी । ग्रामदानके 
अन्दर सिर्फ जमीन देना ही नहीं, श्षमिकोंको, मजदूरोंको कहना चाहिए कि आज- 
तक हम अपनी मजदूरी घरके लिए खर्च करते थे, उसे अपनी मिलूकियत समझते 

थे, लेकिन अब हम यह्‌ मजदूरी ग्रामकों समपेण करते हैं ।” तभी वह ग्रामदान 

पूर्ण होगा। ग्रामदानका विकसित अर्थ है कि जिसके पास जो है, वह ग्रामको सम- 

पंण करे। नहीं तो कुछ छोगोंका देनेका घर्मं और कुछ लोगोंका लेनेका ही धर्म है 

>+ऐसा नहीं " 


कक हो सकता (3 धर्म वही होता है, जो सवको लागू हो, जैसे सत्य घर्म 
» तो वह सबको ही छामू है । करुणा सबको छामू है| 


३८ तीसरी शक्ति 


प्रामदान ४ एक परिपूर्ण विचार 


ग्रामदानका विचार इस तरह परिपूर्ण विचार है। सब उसमें सहयोग करें| 
उप्तें ग्राम-उद्योग भी आते हैं । आज नहीं, करू अहिंसक समाज-रचनाकी, 
शान्तिकी आशा करनी है, तो यह लाजिमी है कि गांव-गाँवमें स्वावलूम्वन हो । 
लोग मिल-जुलकर काम करें, गाँवमें जो कच्चा माल पैदा हो, उसका पक्का माल 
गाँवमें ही बनायें। यह भी नहीं कि पुराने औजार ही इस्तेमाल करते रहें । इसमें 
भी नयी-नयी शोधें करें । 


उद्योग और कृषि 

फिर उद्योगकी तालीमकी वात आती है। ज्ञानके साथ कमेंकी तालीमकी 
वात आती है। आज तो ऐसी भयानक हालत है कि किसान अपने पेटके लिए 
पूरा खाता नहीं और वच्चेको कॉलेजमें मेजता है। इसमें अगर ज्ञान-तृष्णा होती, 
तब तो बड़ी अच्छी वात थी । परन्तु वह चाहता है कि उसका बच्चा श्रेमसे बचे । 
परिणाम यह है कि वापका धन्धा लड़का करना नहीं चाहेगा। लाचारीसे करे, 
यह अरूग बात है । लेकिन उसमें उसको दिलचस्पी और रस नहीं रहेगा ! 
इस वास्ते तालीम बदले बिना, ज्ञान और कर्मका योग किये बिना व उत्पादन 
बढ़ेगा, न देशके गुणोंका विकास होगा। 

उपनिषद्‌में कहा है, अन्न बहु छुर्वोत तद्‌ ब्रतम्‌ । यया कया च विघया 
बहु अन्न प्राप्तुयात्‌ / जिस किसी सावन या क्रियासे भी अन्न बहुत बढ़ाओं, वह 
ब्रत है। हम दकियानूस नहीं हैं । हमने कहा है कि विज्ञानके साथ अहिंसा अर्थात्‌ 
आत्मज्ञान जुड़ जाय, तो पृथ्वीपर स्वर्ग आ सकता है। इसके लिए अधिक-से- 
अधिक लोग उद्योगोंमें छगने चाहिए, न कि खेतीमें । पर हर मनुष्यका सम्बन्ध 
खेतीसे आना चाहिए। मनको निविकार रखनेमें खेतीके परिश्रमसे जितती मदद 
मिलती है, उतनी भजन-पूजनमें भी नहीं मिल्तती । आरोग्यके लिए भी यही वात 
है । अतः हर परिवारकों कम-से-कम आवा एकड़ जमीन देनी चाहिए और वाकी- 
की खेती सामूहिक तौरपर की जा सकती है। 


सहयोगकी भावना आवश्यक 

मेरा मन स्वाभाविक ही सहयोग ( कोआपरेशन ) के लिए अनुकूल था। 
जहाँ ग्रामदात हो गया, वहाँ हाथमें 'कम्युनिदी!' ( समुदाय ) आ गयी। फिर 
उसमें 'कम्युनिटी प्रोजेक्ट” ( सामुदायिक विकास ) हो सकता है। मेरा विश्वास 
है कि हिल्दुस्तातका वातावरण इसके अनुकूल हो रहा है ॥# हे 





# एलवाल में दि० २१-९-”५७ को ग्रामदान-परिषद्‌ में किया गया भाषण | 


9. सप्त शक्तियाँ 


भनारी-शवक्तियाँ 


मद्दीति: श्रीर्वावच चारीणा 
स्मृतिर्मेधा घृत्तिः क्षमता 


जग 


सप्त शक्तियाँ 
कीति 

श्री 

वाणी 
स्मृति 

सेंधा 

धृति 

क्षमा 
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१२. कीति 


भगवदमगीतामें सात स्त्री-शक्तियोंका उल्लेख है । वे हैं: कीर्ति, श्री, वाणी, 
स्मृति, भेथा, घृति तथा क्षमा । वास्तवमें ये समाजकी शक्तियाँ हैं। सातका रूपक 
हमारी भाषाओमें ही नहीं, वल्कि हिन्दुस्तानके वाहरकी भाषाओं में मी रूढ़ है । 
सात लोकोंका, सात आसमानोंका वर्णन मिलता है । इस तरह सप्त शवितियोंकी 
कल्पना बहुत पुराने जमानेसे चली आयी है। तरह-तरहसे उसका विवरण होता 
है । भगवद्गीतामें चर्चित विवरण इस दइलोकमें है : 


'क्ीति: श्रीर्वाबच नारीणां स्मृतिर्मेधा घृतिः क्षमा ॥ 


'क्लोति' को एक शक्तिके रूपमें यहाँ रख दिया गया है। संस्कृतिके परिणाम- 
स्वरूप अच्छी कृतिके परिणामस्वरूप दुनियामें जो सद्भावना पैदा होती है, उसे 
कीति', कहते हैं। कीर्तन शब्द भी उसीसे निकला है। भगवदन्नाम-संकीततंन शब्द 
भी उसीपरसे बना है। जहाँ मूलमें अच्छी कृति नहीं होती, वहाँ उसमेंसे सार्वत्रिक 


सदमावता पैदा होनेका सवार ही नहीं उठता । इसलिए कृति मूल है। ऋृतिमें 
कीति अन्तहिंत है। 


प्रथम शक्ति $ ऋृति 


प्रथम शक्ति कृति है। इसके परिणामस्वरूप पूरे वातावरणमें सुगन्धि फैलती 
है । ऐसी सुगन्षि, जो अच्छी कृतिके प्रति अनुराग पैदा करती है। यह अनुराग 
ही 'कीति' है। महापुरुषोंके नाम दुनियामें चलते हैं। इसका मतरूव यह कि 
उनकी अच्छी कृतियोंन सारे मानव-जीवनको अंकित किया है और उन्तका कौन 
निरन्तर समाज-ह॒ृदबमें चरूता है। अनेक महापुरुषोंकी जयन्तियाँ प्रचलित हैं। 
भगवान्‌ राम, कृष्ण, गौतम बुद्ध, ईसामसीह, कबीर, नानक, तुलसीदास आदिकी 
जयन्तियाँ मनायी जाती है। इसी तरह कीर्ति काम करती है । 


स्त्रियोंक्ी जिम्मेदारी 


कृति, सत्कृति या अच्छी कृति जब की गयी, तव उसका जो फल मिझना था, 
वह समाजको मिला । केकिन कौतिसे भविष्यकालूमें भी कृति काम करती है । 
हमने अच्छी खेती की, वहुत्त मेहनत की, तो हमारे खेतमें अच्छी फसल आयेगी। 
उस अच्छी कृतिका अच्छा फल मिल गया । हेकिन अमक 


किसानने अमृक खेतमें 
ममक तरीकेसे हक ७ गम 
गुक तरीकेसे काम किया और बहुत अच्छी फसल पैदा हुई, इस तरहसे कीति 


४२ तीसरी शक्ति 


फैल जाती है और फिर वह कीति इसी प्रकारकी कृतियोंको प्रेरणा देती है! 
इसलिए कृतिकी परम्परा चलानेवाली जो शक्ति है, उसे कीति कहते हैं। माता- 
पिताकी सन्‍्तान होती है, तो कुल” की परम्परा चलती है। गुरुके शिष्य होते हैं, 
तो ज्ञान! की परम्परा चलती है। लेकिन कृतिकी परम्परा कैसे चलेगी ? कीर्ति 
कृतिकी परम्परा चलानेवाली एक नारी-शक्ति मानी गयी है। “नारीणां कीति: 
कह दिया, तो यह विशेष अर्थममें कृतिकी सुगन्ध फैलानेकी जिम्मेदारी स्त्रियोंपर 
आती है । अच्छी कृतियोंको संग्रहीत करनेकी शक्ति स्त्रियोंनें दिखायी है, ऐसा 
डमुमव भी है। इसीको परम्परा कहते हैं, संस्कृति भी कहते हैं, जो कीतिका 
ही परिणाम है। कृतिकी यह परम्परा सतत जारी रखनेका काम कीति करती है। 


हगारी संस्कृति 
कीतिसे कृति-परम्परा जारी रहती हैं और उसमेंसे संस्कृति निर्माण होती 
है--हमारी संस्कृति । जिनको हमने हम” माना--एक सीमित समाज हो गया। 
उसमें फलाने-फलाने अच्छे काम करनेका प्रयास हुआ है, उनके लिए आत्म- 
भाव उस समाजमें पैदा हुआ है। इसीका नाम है, उसकी संस्कृति । 
किसी एक ऋषिते पहले-पहल मांसाहार-त्यागका प्रयोग किया । उसके बहुत 
अच्छे परिणाम--शारीरिक और मानसिक मिकले, तो उस कृतिको कीतिने 
फैलाया । तदनुसार दूसरोंने भी प्रयोग किये । उतकी भी एक परम्परा चली । 
फिर जिस समाजमें वह परम्परा चली, वह उसकी संस्कृति! बन गयी। 
किसीने बैल और गायका समुचित उपयोग करनेकी कल्पना ढूँढ़ निकाली । 
बैलोंका उपयोग ठीक-ठीक करो और गायका दोहन करो । गायका दूघ दुहनेकी 
यह कल्पना भी मनुप्यकी एक खोज है। एक ग्राणी दूसरे प्राणीका दूध पीनेकी 
योजना करते हुए सृष्टिमें तहीं दीखता । लेकिन मानवते दूध पीतेकी योजना की-- 
गाय, भैंस, बकरी इत्यादिके दूधकी। उसने यह भी जाना कि हम इनका दूध 
पीयेंगे, तो हमारे लिए ये प्राणी माता-पिताके समान हो जायेंगे। जैसे समाजवाद- 
में हर व्यक्तिके लिए पूर्ण संरक्षणकी योजना होती है, वैसे ही हमारे इस व्यापक 
समाजवादमें गाय-बैलको पूरा रक्षण देनेकी योजना हुई। यह 'संस्क्ृति' बन गयी । 
८ ९ 
स्त्रियोंका विशेष कार्य 
पहले कृति और फिर 202 73 चलती है। उसमेंसे संस्कृति बनती है। 
यह सारा विचार स्त्रीके कामोंमें विशेष माना जायगा। यों परम्परा चलाने- 
की और संस्कृति वतानेकी जिम्मेवारी सारे मानव-समाजपर आयेगी। उसमें 
नर-तारीका भेद नहीं किया जायगा। लेकिन कुछ बातोंकी विशेष जिम्मेवारी किसी 
विमागपर आ जाती है। कीतिकी जिम्मेवारी स्त्रियोपर आयी । उनके लिए वह 


संप्त दावितर्याँ ३ 
चीज अनकल थी । कृति सब कर लेते हैं, लेकिन फैलानेवाले वे होते हैं, जिनके 
हाथमें शिक्षणका अधिकार होता है। आजकल शिक्षणका अधिकार स्कूलके 
शिक्षकके हाथमें माना जाता है, पर उसका श्रथम ओर विशेष अधिकार 32858 माता- 
को ही है। याने स्त्रीको ही है। वह वच्चेकी दूध पिलाते वक्‍त अपनी संस्क्ृति- 
की कहानियाँ सुनायेगी और उससे वच्चेका दिछ और दिमाग बनेगा। यह सबकी 
सब शक्ति विशेषतः स्त्रियोंको हासिल होती है । इसीलिए भगवान्‌ने स्त्री-कार्यो- 
में कीति-कार्सकों शामिल किया। रे" 

क़ृतिके परिणामस्वरूप समाजमें सद्मावता जाग्रत रखकर उसकी परम्परा 
जारी रहे और तत्परिणामस्वरूप संस्कृति वने--इतना कुछ-का-कुल कार्य-विभाग 
साधारण तथा प्राघान्यतः, विशेषत: स्त्रियोंका माना गया है । 


२. श्री 


कीति: श्री: । दूसरी शक्ति श्री-शक्ति है। श्री” शब्द बहुत प्राचीन है। 
यह भगवान्‌के नामके साथ या किसी आदरणीय पुरुषके नामके साथ भी जुड़ा 
रहता है । श्रीराम, श्रीकृष्ण हम कहते हैँ । श्रीहरि सर्वत्र मिलता है। मनृप्यको 
सम्बुद्ध ( 0१:८५४ ) करनेमें भी श्री' लिखते हैं। राजाओंको राजश्री 
कहते है । ज्ञानी ब्राह्मणको ब्रह्मश्ली कहते हैं। श्रीमान्‌ शब्द भी प्रचलित है । 
यह शब्द ऋग्वेदका है । इसका मूल स्थान वेदमें है। वहाँ अग्नि का वर्णन करते 
हुए उसकी श्रीका वर्णन किया है : “स दर्शतः श्रीः/--अग्निकी श्री है, यानी उसको 
श्री दशेनीय है । जिसकी कान्ति ददनीय है, वह अग्नि दर्शतः श्री: है। “अतिथि- 
मुँहे गहे---घर-धरमें वह अतिथि है। अतिथि-सेवाका साधन अग्नि है। वह 
रसोई करती है। यहाँ उत्पादनकी शक्तिके रूपमें श्रीको देखा । फिर उसका 
अर्थ लक्ष्मी हुआ; क्योंकि लक्ष्मी उत्पादनसे पैदा होती है । अग्निसे लक्ष्मी पैदा 
होती है। श्रम-शक्ति ही श्री है। जहाँ मनुप्य श्रम नहीं करता, वहाँ किसी 
प्रकारकी कान्ति, शोमा या रूक्ष्मी नहीं हो सकती । * 

श्री शब्दके मुख्य अर्थ हैं--लक्ष्मो, कान्ति और शोभा। संस्कृतमें हाथके 
लिए हस्त' शब्द है, 'कर' भी है | हस्त शब्द दुनियामें 'हास्य” प्रकट करता है, 
याने शोभा प्रकट करता है 


क । जब मनुष्य हाथोंसे काम करता है, तब दुनियामें 
हास्य प्रकट होता हैँ । श्लरी सवका आश्रय-स्थान है । 'आश्रय' शब्द भी श्रीपरसे 


बना है। उत्पादन बढ़ता है, तो सबको आश्रय मिलता है । कान्ति, प्रभा भी 
बुद्धिका बहुत बड़ा आश्रय है । शोमा तो आश्रय है ही । कान्ति शब्द हमें वृद्धिकी 
भरा दिखाता है। “लक्ष्मी शब्द उत्पादन दिखाता है | शोभा औचित्य दिखाता 
हैं। जिस जगह जो करना उचित है, वह बहाँकी शोभा है । मैला अगर रास्तेमें 


ड्ड तीसरी शबित 


पड़ा है, तो वह अशुभ है । अगर खेतमें, गड्डेमें पड़ा है और उसपर मिट्टी है, 
तो वह शुभ ( उचित ) है । लेकिन हम देखते हैं, विद्वानोंके क्षण ! लिखनेके 
लिए जहां बैठते हैं, वहाँ वे फाउन्टेनपेन झ्ञाड़ा करते हैं। स्याही आसपास पड़ी 
रहती है, यह अनुचित है । उसमें शोभा नहीं है। स्वच्छता, पावित्र्य ये सब 
श्रीमें आते हैं। वृद्धिकी कान्तिकी चमक और रूद्ष्मी, याने उत्पादन भी श्रीमें 
आता है। इसलिए श्री ऐसा शब्द है, जिसमें बहुत सारी अभिरूपणीय बस्तुएँ है 
जिनकी हम अभिलापा कर सकते है, करनी चाहिए, वे सारी जुड़ जाती है। 

स्त्रीकी शक्तियोंमें श्रीका वर्णन किया है, तो स्त्रीपर यह जवाबदारी आती 
है कि समाजमें उत्पादन बढ़ानेके लिए उद्योगशीलताकी प्रेरणा दे, ताकि लक्ष्मी 
रहे । घर साफ करना, आसपासका आँगन साफ करना इत्यादि स्वच्छताका काम 
स्त्रियाँ करती हैं। इसलिए संस्कृतमें कहावत हैं: 


“न गृह गृहमित्याहु: गृहिणी गृहसुच्यते ।' 


--घरको घर नहीं कहते, अगर उस घरमें गृहिणी न हो । गृहाभिमानी देवता 
गृहिणीके रूपमें हो, तो वह गृह कहलाता है । वह उस गृहकी शोभा कायम रखती 
है और बढ़ाती है। 

स्वच्छवा श्री है 


मुझे तो इस देशमें शोभाका कुछ सयार ही नहीं दीखता है ) जहाँ अत्यन्त 
विपमता होती है, वहाँ शोभा नहीं होती । अपने शरीरमें जो अवयव हैं, उनके 
अछूग-अलग काम हैं। हेकिन किसी अवयवको हम गंदा रखें, तो सारे शरीरको 
बह दूपित करेगा, शोभाहीन, कान्ति-विहीत वनायेगा । इसलिए हर अवयव 
अपना काम करता रहे, लेकिव साथ-साथ सब अवयवोंकों स्वच्छ, निर्मल, कान्ति- 
मान्‌ बनाता जरूरी है, तभी शोभा है। पतंजलिके महाभाष्यमें कहा गया है: 
“पच्छ इसे पॉंसुलपादम्‌---प्रूछ ले किसी गँवारसे, जिसके घूलसे भरे हुए पाँव है । 
उस आदमीको गँवार कहा गया है, जिसके पाँवमें कीचड़ रूगी है, घूल लगी है । 
पाँव स्वच्छ रखनेकी जरूरत, नाखून स्वच्छ रखनेकी जरूरत गँवार महसूस नहीं 
करता | हम भी कभी-कभी महसूस नहीं करते । हाथ, नाक, आँख स्वच्छ 
रखनेकी, पेट अन्दरसे स्वच्छ रखनेकी जरूरत योगी महसूस करते हैं। योगमें 
देहकी स्वच्छताका बहुत खयाल रखा जाता है। कुलछ-का-कुल स्वच्छताका 
विभाग श्रीमें आता है । 


प्रचार-शक्ति ओर ओवचित्य है 
उत्पादन-विभाग श्रीमें आता है । जिससे सृष्टि हँसे, वह भी श्रीमें आता है. _ 


सप्त दाक्तियाँ प्‌ 
और कान्तिकी चमक, जो उसकी प्रचारक शक्ति है, वह भी श्री है। कान्तिका अथे 
प्रचार-शक्ति है । सूर्यमें सिर्फ आभा होती और प्रमा न होती, तो उसका प्रचार 
स होता । आभा तो वह है, जब बड़े तड़के सूर्य उगता दा ओर प्रमा वह है, जब 
सूर्य उगनेके थोड़े समयके वाद चारों ओर उसकी किरणें फंलती है । बह श्ली है । 
अन्दर तेजस्विता हो और वाहर बह फैली हो, उसके नाम है कान्ति। मैं दीवालों- 
पर रूगे अशोभनीय चित्रोंको, पोस्टरॉंको हटानेकी वात करता हूँ। उनमें श्री 
और औचित्य नहीं है। दशेतः श्री:--जिसका 262 मंगले है, ऐसा वह नहों 
है । यह औचित्य-विचार हमें हर जगह करना हेए। ओऔचित्यके लिए 
ज्ञानकी जरूरत होती है । इसलिए कुछ ह॒दंतक इंसमें ज्ञान भी आता है । तो, 
श्री एक परिणाम है, अनेकविंध 20300 % परिणाम है। कमंक्षेत्रमें 
सावधानी, व्यवहरमें सावधानी, में साववानी रखते हैं, तो श्री होती है । 
किस वक्‍त क्‍या वोलना, इसमें भी औचित्य है। यह भी “श्री' में आता है । 
श्रीसान्‌ ऊूजित 
इस तरह श्री एक परम व्यापक शब्द गीतामें शक्तिके रूपमें आया है । कहा है! 
'यत्र योगेश्वर: कृष्णो यत्र पार्थों धनुघेरः। 
तत्र श्रीविजयों भूतिशुवा नीतिमंतिरससम ॥४! 
जहाँ योगेश्वर कृष्ण हैं और पार्थे घंनुवैर हैं, वहाँ श्री, विजय आदि सव हैं । इसमें 
श्रीको भूले नहीं हैं। भगवान्‌के जो छह गुण माने जाते हैं, उंतंमें भी 'श्री' आता है। 
ऐश्वसेस्प समग्रस्य धर्मस्थ यशासः श्षियः । 
ज्ञान-वेराग्ययोइचेव षण्णां भर्गा 


इत्तीरणा ॥४ 
-|4र्म, यश, ऐंद्वर्ये, श्री, ज्ञान, वैराग्य आदि मिलकर भगवान्‌ बनते हैं । विभूतिका 
वर्णन करते हुए भगवानने कहा है: 


यद्‌ यद्‌ विभूतिसत्सत्व॑ शऔीमदूजितसेव वा 


जो-जो वस्तु श्रीमान्‌ या ऊजित है, उसमें भगवान्‌की विभूति है । इसमें दो विभ- 
तियाँ हैं। श्रीको ऊजेके साथ रख दिया है। ऊजित याने आन्तरिक बछू]) 
वाहर जो प्रभा चमकती है, वह श्री है। कुंछ विभूतियाँ ऐसी होती हैं, जिनकी 
श्री प्रकट होती है और कुछ ऐसी होती हैं, जिनंकी विभूति गुप्त रहती है। वे 
ऊजित हैं। श्लीमान्‌ और ऊजित ऐसी दो महान्‌ विभूतियाँ दुनियामें होती हैं--.जैसे 
भगवान्‌ विष्णु शथरी' हैं और मगवान्‌ शंकर 'ऊजित' हैं। जैसे जनक महाराज श्री हैं 
जोर शुकदेव ऊजित हैं । गीतामें योगी पुरुषके वारेमें कहा है कि जब उसका योग 


है तीसरी शवित 


अपूर्ण होता है, तब वह श्रीमान्‌ पवित्र कुलूमें जन्म छेता है अथवा योगीके कुलमें 
जन्म लेता है । पहली श्रीमद्‌ विभूति है और दूसरी ऊर्जित विभूति है। 


श्रीको बढ़ाना स्त्रियोंका काम 


इस तरह गीतामें समझानेका सार यह है कि श्रीको बढ़ाना चाहिए | हमारी 
श्री कम न हो, शोभा कम न पड़े, हत-भ्री न हो, यह एक जिम्मेवारी समाजपर है 
और शायद स्त्रियोंपर विशेष है, ऐसा भगवान्‌ सूचित करना चाहते होंगे, 
इसलिए उन्होंने श्रीकी गिनती नारीके गुणोंमें की । वैसे, 'कीतिः श्रीरवावच मारीणां 
स्मृतिर्मेघा घृतिः क्षमा इस इलोकमें नारी याने केवल स्त्री नही है । मानवकी जो 
शक्ति है, उसे 'नारी” कहा गया है । इसलिए कीति, श्री आदि श्रेप्ठ विमूतियोंका 
जो वर्णन है, वह सारे समाजपर छागू होता है। 


३. दाणी 


तीसरी शक्ति वाणी' है। जाहिर है कि मनुष्यको भगवानने अन्य प्राणियोसे 
भिन्न एक वाणी दी है। दूसरे प्राणियोंके पास भी अपनी वाणी है, लेकिन वह 
इतनी स्फूट, स्पष्ट नहीं है, जितनी मनुष्यके पास है। छोट-छोटे प्राणियोंकी 
अपनी वाणी है, जिसको हम समझ नहीं सकते | चींटियाँ, फफूंदी इशारेसे काम 
करती हैं। मघुमविखियाँ एक-दूसरेसे मिरू-जुलकर काम करती हैँ, इसलिए 
मुमकिन है कि उनके पास भी अपनी कुछ वाणी हो । वाणी याने विचार-प्रकाशन- 
का साधन । मनुप्यको एक विशेष प्रकारकी वाणी हासिल हुई है। यह एक 
बहुत बड़ी शक्ति है, जो भगवान्‌ने दी है। उसका उपयोग ठीक ढंगसे होता है, 
तो वह शक्ति उन्नतिके लिए साबव बन सकती है । 


बाणी और भाषा 

वाणी और भापामें अन्तर है। भाषा भगवान्‌की दी हुई नहीं है, वाणी 
भगवान्‌की दी हुई है । भाषा बदलती है, वाणी नहीं । दुनियामें जितने 
भनुष्य हैं, सबको भगवानने आँख याने दर्शन-शक्ति दी है। उसी तरह विचार- 
प्रकाशन-शक्ति याने वाणी भी दी है । इसका रूपान्तर भाषामें होता है । भाषाएँ 
अनेकविघध हैं। उन भाषाओंमें साहित्य बनता है, जो 'वाइमय' कहलाता है । 
वह सब गौण विभाग हैं। मुख्य विभाग वाणीका है। वाणीकों हम कल्याण- 
कारिणी शक्तिके रूपमें परिणत कर सकते हैं । “यद्‌ यद्‌ बदति तत्तदेव भवति-- 
जिसकी वाणी सिद्ध है, वह मनुष्य जो भी वोलेगा, वैसा होगा। यहाँतक 
अनुभव पहुँचा है कि वाणीकी सिद्धि साक्षात्‌ फलदायिनी होती है । जिस 


सप्त दावितरयाँ ४७ 


मनुष्यको वाणीकी सिद्धि हो जाती है, वह जो शब्द वोलता है, तदनुसार दुनियामें 
होना ही चाहिए, इतनी शक्ति उसमें आती है | इसीको आशीर्वाद-शक्ति कहा 
जाता है। सुनते हैं कि आशीर्वाद या शापोक्ति सफल होती है, और हमारा 
वैसा अनुभव भी है । यह एक सिद्धि है। जो वाणीका उपयोग विज्ञेप प्रकारसे 
करता है, उसे वह सिद्धि मिलती है। 


चाणीकी सयोदाएँ--सत्य वचन, मित-माषण 


वाणीके उपयोगकी मर्यादाओंमें एक यह है कि वाणीसे हमेशा सत्य उच्चारण 
ही होना चाहिए । सत्यकी व्याख्या यह है कि जिस चीजको हम सत्य समझते हैं, 
उसका उच्चारण करना चाहिए। सत्य बदरूता जायगा। आज हमें सत्यका 
जो दर्शन होता है, उससे भिन्न कल हो सकता है। वाणीमें उतना फर्क करना 
होगा । केकिन आज सत्यको हम जिस रूपमें मानते हैं, उसी रूपमें वाणीके 
द्वारा प्रकट करना चाहिए, दूसरे रूपमें नहीं । वाणीकी यह मर्यादा है कि वह 
सत्य हो 

दूसरी मर्यादा यह है कि वाणीसे मित-माषण होना चाहिए । शब्द नपा- 
तुला हो, जिससे कि सत्यमें मदद हो । सत्यके लिए यह पथ्य है। मित-मापण ही 
जरूरी नहीं है । जो छोग कम बोलते हैँ, वे सत्य ही बोरूते होंगे, ऐसी बात 
नहीं है। छिपानेके लिए भी मित-भाषण हो सकता है, लेकिन छिपानेके उद्देहय- 
से नहीं, वल्कि सम्यक्‌ चिन्तनके, ठीक चिन्तनके उद्देश्यसे मित-मापण करना वाणी- 
का एक पथ्य है, जिससे मनुष्यकी वाणीसे सत्य ही निकलता है । इस तरह मित- 
भाषण सत्यको मदद करनेवाला पथ्य है। 


अनिनन्‍्दा[-वचन 


वाक्‌-शक्तिके सिलसिलेमें तीसरा विचार यह आता है कि वाणीसे निन्‍्दा- 
बचत न निकले । चाहे वह निन्‍्दा-वचन सत्य हो, तो भी गे निकलना चाहिए । 
इससे वाणीमें हित-शवित्त आती है। सामनेवालेका वाणीसे हित होता है। यह शक्ति 
निन्दा-वचन न बोलनेसे आती है । खासकर किसी मनुष्यकी निन्‍दा उसके पीछे 
दूसरेके पास की जाती है । निन्‍दा ही नहीं, वल्कि किसीके बारेमें चिकित्सा अर्थात 
दोपोंकी चिकित्सा, उसके पीछे दूसरे किसीके पास की जाती है 


का । एक वात समझने- 
की है कि वाणी जो सिफं बाहर प्रकट होती है, वही नहीं है । मनमें जो उठती है 
वह भी वाणी है.। उसको प्रा वाचा' कहा है, जो गृढ़ रूप है। उससे भी हित- 
चिन्तन ही होना चाहिए। दोष-चिकित्सा नहीं होनी चाहिए। गुण-ग्रहण- 


को भावना होनी चाहिए ण़्क चीज 
6 आ233 चाहिए । यह छूक बहुत बड़ी चीज है, जिसका अभाव आज 
प्‌ 
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अक्सर वाणीसे दोपका उच्चारण होता है। उससे दुनियाके दे दोप होते 
हों या न भी होते हों, सव उस वाणीमें दाखिल हो जाते हैं ॥ अगर इस तरह दोप 
दाखिल हो गये, तो हमने अपना वहुत ही बड़ा नुकसान किया । दोप बाहर थे, याने 
दूर थ, उनका वाणीसे उच्चारण करके हम उन्हें नजदीक ले आये । दूसरे किसीके 
दोप थे, वे अपनी वाणीमें आ गये, अर्थात्‌ नजदीक आ गये । मनमें आये विना 
वाणीमें वही आते, अर्थात्‌ मनमे भी आये। जो दोप दूसरे किसी मनुप्यके थे, बिलकुल 
ही वाहरके थे, वहांसे उन्हें दूर ढकेला जा सकता था | उसके बदले हमने उन्हें 
अपनी वाणीमें प्रतिष्ठित किया, याने मनमें भी दाखिल किया | बाहरका कचरा 
उठाकर अपने मनमें दाखिल किया । इसलिए बहुत बड़ा अ्रष्टाचार हुआ । 


उम्य-मान्य हित-वबुद्धिसे दोष-प्रकाशन 

काम करनेवालोंको एक-दूसरेके विपयमें, कार्यके सिलूसिलेमें चर्चा करनी 
पड़ती है, फिर इसमें दोप-चर्चा, दोप-चिन्तन भी आता है। उसमें हित-बुद्धि- 
से ही अगर दोपोंका आविप्करण कर सकते है, तो किया जाय; परन्तु जिसके 
दोपोंका आविष्करण हम करते हैं, उसका हित हो, ऐसी तीत्र वासना मनमें होनी 
चाहिए, जो उसे भी मान्य होनी चाहिए। यदि मेरे मतमें यह हो कि मैं उसके 
हितके लिए बोल रहा हूँ, रा उतना ही काफी नहीं है। उसे भी महसूस होता 
चाहिए कि मैं जो उसके दोपोंका उच्चारण कर रहा हूँ, वह उसके हितके लिए 
ही कर रहा हूँ । ऐसा जब सामनेवालेकी महसूस हो और फिर दोप-प्रकाशन हो, 
तो वह चुमेंगा नहीं । उससे उसकी चित्त-शुद्धिमें मदद होगी। इसलिए चित्त- 
शुद्धि उभय-मान्य हो, याने जिस मनुष्यके लिए बोला जा रहा है, उसे भी मान्य 
हो और हमें भी उसकी प्रतीति हो । इस तरह दोनों वाजू हित-वुद्धि होनी चाहिए । 

किसीका ऑपरेशन करना है, तो ऑपरेशन करनेवालेको और जिसका किया 
जाना है, उसको मान्य होना चाहिए। जब दोनोंको मान्य होता है, तभी बह 
उचित होता है। जिसका ऑपरेशन किया जा रहा है, उसे मान्य न हो, 
तो अनुचित होता है । उसी तरह उमय-मान्य हित-बुद्धि हो, तभी दोप- 
प्रकाशन हो सकता है । गुण-दोषोंका विश्लेषण हित-बुद्धेसि ही होना चाहिए। 
इस तरह सामान्य व्यवहारकी यह मर्यादा है कि किसीका भी दोप-विड्लेपण उसके 
पीछे न हो, सामने हो और वह उभय-मान्य हित-बुद्धिसे हो, अन्यथा बोलनेकी 
कोई जिम्मेदारी किसीपर नहीं है । 


मननपूर्वक मोन 


सत्य भाषण, मित-माषण, अनिन्दा-वचन, उमय-मान्य हित-बुद्धिसे दोप- 
प्रकाशन-ये सव जैसे वाणीके साधन हैं, वैसे ही मौन भी एक साधन है । मौनका 
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भी समावेश मगवानते मानसिक क्षेत्र किया है । 'मनःप्नसादः सीम्ण्त्व मोतम- 
वह जो मौन है, वह मतनपूर्वेक किया जाता है, इसलिए मनके साथ जोड़ा गया 
है । अगर मौन रखते हैं और अन्दर सद्वस्तुका मनन नहीं होता, तो वैसा मीन 
तो जानवर भी रखा करते हैं और कहा जाता है कि वह उनके आरोग्यका एक 
कारण है। मनृप्यकों बोलना पड़ता है, इसलिए उसके श्वास ओर ्रघ्वासमें 

अन्तर पड़ता है। श्वास-अश्वास विपम होते हैं, तो आरोग्यकी हानि होती है । 
जानवरोंम दवास-प्रदवास समान होते हैं, इसलिए आरोग्य रहता है । वह मौन 
सिर्फ वाणीका है, लेकिन हम यहाँ उस भौनकी वात करते हैं, जिससे वाणीकी 
ताकत बढ़ती है। वह मननपू्वेक किया हुआ मौन है। 

मनन इस वातका करना है कि किसीके जो गुण-दोप दिखायी देते हैं, उनमेंसे 
जो दोप है, वे देहके हैं और गुण आत्माके हैं। दोष अत्यन्त नश्वर हैं, जानेवाले 
हैं और गुण अमर है, टिकनेवाले हैं। अतः गणोंपर दृष्टि स्थिर करनी चाहिए, 
नश्वर चीजपर नहीं । दोप शरीरके हैं, इसलिए शरीरके साथ भस्म हो जाने- 
वाले हैं। यह चीज वहुत वार समझमे नहीं आती । अक्सर ऐसा भास होता है 

कि मनुष्यपर गूण और दोप दोनों लागू होते हैं। वस्तुतः एसा नहीं है । दोष देहपर 
राय होते हैं और गुण आत्मापर । सत्य, प्रेस, निर्भेयता आत्माका स्वभाव हे । 
इसलिए आत्मामें सहज ही वे तीनों रहते हैं । ये सारे गुण आत्माका स्वरूप ही 
हैं। वैसे इनसे भी भिन्न, आत्माका एक स्वरूप है, जो निर्मुण कहलाता है । 
हम यहाँ सगुण आत्माके चिन्ततकी ही बात कर रहे हैं। मौन गुण चिन्तनके साथ 
होना चाहिए और वाणीसे दोपाविष्करणका मौका आये, तो जिसका दोगा- 
विप्करण करना हो, उसके सामने होना 52333 और उभ्य-मान्य हित-बुद्धिसे 
९ । वाणीकी ये कुछ भर्यादाएँ हम पारून करें, तो वाक्‌-शक्ति प्रवल 

) 


बाणीका पथ्य 


शिक्षणमें भापा-शवित विकसित को जाती है। अच्छी भाया बोली जाय 
लिखी जाय, जिसका प्रभाव हों, यह सोचा जाता है | वाणी अन्दरकी है और 
भाषा वाहरकी । वाहरकी होनेपर भी भाषाके विकासकी कोशिश की जाती है 
और उसका उपयोग भी है । अच्छी मापासे मतलब है, जिस प्रकारकी वाणीका- 
अमी हमने विचार किया, उसका ठीक, सम्यक्‌ प्रकटीकरण । वाणी शब्दसे 
मिन्न होती है। वाणी प्रधान है, शब्द उसके साधन हैं । परा बाचा सूक्ष्म होती: 
है । जो मानसिक भाव ह, वे प्रधान हैं । वहुतोंको खयाल नहीं है कि मनमें कोई 
गलत विचार आया और वह वाहर प्रकट नहीं हुआ, तो भी उसका दनियाप्र 


जउराब असर होता है और मनमें कोई अच्छा विचार आया और बह वाणीसे प्रकट 
९.॥ 
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नहीं हुआ, तो भी उसका दुनियापर असर अच्छा होता है । इसलिए वाणी जो 
अन्तर्भाव प्रकट करती है, उसका भी नियम होना चाहिए । अन्दरसे जो संकल्प 
उठता है, बह ठीक उठे, गलत न उठे, उसपर अंकुश हो, यहाँ जाग्रतिकी जरूरत 
है । गलत संकल्प मनमें न उठें और उठनेपर भी उन्हें वाणीके द्वारा प्रकट व करें, 
इसका खयाल रखना चाहिए | सत्य वाणीका मतरूव अक्सर यह माना जाता है 
कि जो भी गलत संकल्प मनमें आउा ?ै, उगे बोर बताना | लेकिन इस तरह 
खुला होना ठीक नही है। मनमें अगर चर) विचार उठें, तो उन्हें गुरुके पास, 
पूजनीय पुरुषके पास ही प्रकट किया जाय । वे हमें बचायेंगे । ऐसे विचार सर्वत्र 
बोलना खुले मनका नहीं, गलत मनका छक्षण है। इन पशथ्योंके साथ वाणीका 
उपयोग हो, तो वाणी बहुत बड़ी झक्तिका रूप लेगी । 


४. स्मृति 


चौथी शक्तिका ताम है स्मृति'! यह एक बहुत ही सूक्ष्म शक्ति है। 
दुनियामें बहुत कुछ कार्य चलते हैं। उनके मूलमें अच्छी-वुरी दोनों प्रकारकी काम- 
ताएँ होती हैं। कामनाओंके मूलमें एक संकल्प होता है और संकल्प करनेवाला 
मन है.। इस प्रकार मूल मन, उसमेसे संकल्प, फिर कामनाएँ, तदनुसार कमे--- 


यह है जीवनका ढाँचा। 


शुभ ओर अशुभ स्मरति 
जो कम किये जाते हैँ, वे तो करनेपर समाप्त होते हैं, केकित उनका एक 
संस्कार चिंत्तपर उठता है। वह शुभ-अश्ुभ दोनों प्रकारका होता है, क्योंकि 
कर्म भी शुभ और अशुभ दो प्रकारके होते हैँ । उन संस्कारोंका रेकार्ड' मनमें 
होता है । उसे स्मृति कहते हैं। ये स्मृतियाँ बरसों बाद भी जाग्रत होती हैं। 
कुछ स्मृतियाँ दीघेकालतक रहती हूँ । कुछ स्मृतियाँ आती और जाती हैं । सारा- 
का-सारा रेकार्डका बोझ चित्त उठाना नहीं चाहता, क्योंकि जितने कर्म हम करें, 
उनके संस्कारकी स्मृति अगर रह जाय, तो बहुत बोझ होता है। इसलिए चित्त 
उसमेंसे कुछ फेक देता है और कुछ रह जाता है, उसको स्मृति-शेष कहा जाता है। 
वही शेष स्मृति मनुष्यकों भूतकालकी तरफ खींचती है, आक्ृष्ट करती है। 
अच्छी स्मृतियाँ हों, तो उनसे अच्छी प्रेरणाएँ मिलती हैं । बुरी स्मृतियाँ हों, अशुभ 
स्मृतियाँ हों, तो उत्तका खराब असर रह जाता है। अतः साधकके जीवनमें सबसे 
बड़ा प्रइन होता है उन स्मृतियोंसे मुक्ति कैसे पायी जाय ? [ 
ह स्वप्नमें मी आती है और जाग्रतिमें भी । सबका चित्तपर वोज्न हो 


स्मृति स्व 5 25 कम मलिक अप 
जीता है। अब ऐसा हो कि उचित स्मृतियाँ, शुभ स्मृ याद रहें और अशुम 
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स्मृतियाँ नष्द हो जायें, तव तो जीवतके लिए बड़ा लाभ है । छेकिन कही ऐसा 
हो जाय कि अशुभ स्मृतियाँ रह जायेँ और श॒म जाये, तो जीवन बहुत ही खतरेमे 
है। इन स्मृतियोंपर सारा दारोमदार है कि साधकका चित्त आगे कितना बढ़ 
सकेगा, भूृतकालसे कितना जकड़ा जायगा। मूतकालसे प्रेरणा पाकर मनुष्य 
भागे बढ़ता है | भूतकालके साथ जकड़ गया और बुरी स्मृतियोंने उसे जकड़ लिया, 
तो आगेकी प्रगति गलत राहपर होगी ॥ े 

स्मृतियोंका चुनाव करके हम उनमेंसे अच्छी स्मृतियाँ याद रखें और बूरी 
स्मृतियां भूलें, यह कैसे हो ? मात लीजिये, मुझे एक बुरी स्मृति नष्ट करनी है, 
ऐसा मैंने याद किया तो वह बुरी स्मृति दुवारा याद हुई । अमुक स्मृतिको ख़तम 
करना है, यों अगर मैं बोछूता या सोचता चला जाऊँ तो खतम करनेके नामपर 
उसको याद ही करूँगा। वह दुहरायी जायगी, तिहरायी जायगी; यों वह मजबूत, 
मजवूत और मजबूत ही होगी । 


भूलनेकी कछा 


हम एक जमानेमें पराधीन थे, गुलाम थे। अब आजादी हासिल करके हमने: 
गुलामी मिटा दी | लेकिन इतिहासमें दोतोंका रेकाडे रह गया । हमने भले ही 
गुलामी मिठायी और आजादी हासिरू की, पर इत्तिहासमें चह गुराभी रह गयी 
याने स्मृतिमें वह चीज रह गयी । अब वहाँसे वह कँसे हूटायी जाय ? इसके लिए 
हरि-कृपाका आह्वान करना होता है । अपने चित्तसे ही अछग होनेकी प्रक्रिया 
करनी हीती है, तब मनुष्य अनावश्यक स्मृतियोंसे छुटकारा पाता है। नहीं तो 
सस्‍्मृतिको सिटानेके नामसे ही स्मृति बढ़ती है । काम करते-करते वहुत-सी बातें 
सुननेमें आती हैं। उनको सुनते-सुनते ही मूल जानेकी करा सीखनी चाहिए, 
जिसे में सीखा हूँ । कोई शख्स कोई बात सुनाता रहता है, तो मैं सुचता हूँ । 
लेकिन जहाँ दूसरा वाक्य आया, पहला भूल जाता हूँ। अब बीचमें अगर कुछ 
महत्त्वकी खास चीज मुझे मालूम हुई तो उत्तनी रह गयी, और बाकी कुलू-का-कुल 
खतम । उसमेंसे सार-सार रह जाता है । कभी अगर रिपोर्टिंग करनेकी जिम्मे- 
वारी मुझपर आ जाय, तव तो हर वाक्य लिख लेता होगा, लेकिन सुनकर मैं अगर 
रिपोर्टिंग करूँ, तो इतना कह सकूँगा कि मुझे याद नहीं रहा, वहुत-सा भूलछ गया, 
इतना-इतना याद रह गया | इससे चित्तपर कोई बोझ नहीं और अच्छी स्मतियाँ 
बिलकुल अंकित है। वहुतोंको आइचर्य होता है कि यह शख्स पाँच-पचीस माषाओंमें- 


से अध्ययत करके बह 


88 हुत-सी अच्छी-अच्छी चीजें किस तरह याद करता है। इसमें 
आइचयकी बात नहीं है । ः 


हम बहुत याद करते हैं, याद न करने लायक वहुत-सा बोझ उठाते हैं, इस- 
लिए याद करने लायक स्मृतियाँ कम रहती हैं । वह बोझ अगर हटा सकें, तो अच्छी 


चर तीसरी शक्ति 


स्मृतियाँ याद हो सकेंगी । मैं यदि अपना चरित्र लिखने बैठ, तो मैं नहीं समझता कि 
०-२५ पृप्ठसे आगे बढ़ सकेगा । वहुत सारा भूल गया । दूसरे कोई याद दिलाते हैं, 
तो याद आता है। पर साररूपेण जो है, वह जेवमें पड़ा हुआ है। जैसा हम 
जमा-खर्चके खाते लिखते है, पिछले सालमें दस हजारकी खरीद की और वारह 
हजारकी विक्री हुई । फिर शेप क्‍या है, वह भी लिख रखे हैं। अगले साल जब 
हम अपना खाता लिखेंगे, तो शेप रकम वाकी और कुछ लेन-देन हो, जो जारी 
रखना हो, उतना लिखेंगे । वाकी सवका सव शेपमें आ गया । वह दस हजारकी 
खरीद और वारह हजारकी विक्री याद नहीं रखेंगे। इस तरह अपने जीवनमें 
चित्तपर वोज्न न हो, इसलिए मनुष्य मूलता जाता ही है, लेकिन मूरख मन जो 
खाता चलाने लायक है, उसको छोड़ देता है और जो खाता आगे चलाने रायक 
नही है, उसको अपना लेता है ! 
चुनावमें गलती 
चुनावमें मनुष्य गलती करता है | अच्छा चुनाव यदि करें, तो स्मृतियोंमेंसे 
अच्छी स्मृति ही याद रखें और बुरी स्मृतियाँ छोड़ दें । अगर अच्छाईके लिए 
चित्तमें आकर्पेण और सहज आकंपंण हो, तो बुंरी स्मृतियाँ रहेंगी ही नहीं, चुनते- 
सुनते, देखते-देखते चली जायेंगी। यह अभ्यासका विंपय है। अगर यह सचा, 
तो उत्तरोत्तर स्मृति-शक्ति बढ़ती जानी चाहिए और बह बढ़ती जाती है । 
बूढ़ा हुआ, स्मृति गलित हुई, याद नही आता ! मेरी दादी वहुत वूढ़ी हो 

गयी, कोठरीमें गयी कुछ चीज लेनेंके लिए । क्या लकेने गयी सो भूल गयी। 
ऐसे ही वापस आ गयी । फिर याद करने लगी कि कया लेनेके लिए गयी थी, याद 
नही । इतनी स्मृति क्षीण हुईं । फिर भी शायद किसीने गहना देनेका वादा किया 
था और वह पूरा नहीं किया था, तो वह चीज उसे याद थी, क्‍योंकि वह चीज 
उसने न जाने कितनी दफा दुहरायी होंगी । मैंने 'गीता-प्रवचन' में लिख रखा हैं 
कि मरते समय परमात्मा करे उसे वह स्मरण न रहे, ताकि अगले जन्मके लिए 
कुंजी वनकर दुर्गति त दे। सारांश, इस तरह मनुष्यकी स्मरण-शक्ति क्षीण 
तो होती है, फिर भी वह अगर उत्तम स्मरण बाद करता जाय और उसे 


“रखता चल्ग जाय, अच्छा चुनाव करता चला जाय और अपनी वीर्य-रक्षा करे, 


तो स्मृति वढ़ती है । 
स्मृति-शक्तिके साधन 
मैंने एक नयी बात वीचमें जोड़ दी, वीये-रक्षा' की | अगर वीर्य-हानि होती 
है, तो स्मृति क्षीण हो जाती है । अच्छी-बुरी दोनों स्मृतियाँ क्षीण होती हैँ । 
रा तो स्मृति उत्तम रहती है, बढ़ती चली जाती है । अच्छी स्मृतियाँ 


वीर्य अगर रहा, 


सप्व शब्तियाँ ५३ 
ही टिकेंगी, दूसरी क्षीण होंगी । स्मरण-छक्ति तीत्र रहेगी, शक्तिशाली रहेगी 
या नहीं रहेगी, इसका आधार वीयेंपर है। वीे-रक्षा स्मृति-शक्तिको ट्काये 
रखनेके लिए अत्यन्त आवश्यक हैं। अब बिजलीके दीये आ गये हूँ लेकिन पुराने 
जमानेमें जो दीया जलता था, उसमें दीयेको तेछ मिक्ता था और वत्तीक़े ऊपर 
उसकी प्रभा रहती थी | तेल वीर्य है और बत्ती बुद्धि है। उसमें जो चमक है, 
ज्योति है, वह उसकी ज्ञान-प्रमा हैं। अगर वीचेका तेल क्षीण हो जाय, ता वुद्धि- 
की ज्ञान-प्रभा, जिसका स्मृति एक अंग है क्षीण हो जायगी । इस तरह वीर्ब॑- 
रक्षापर ही स्मुति-शक्ति निर्मेर है। | | 0 हि 

हम स्मृति-शक्ति बनाना चाहते हैँ, तो उसके लिए दो वातें आवश्यक हैँ, 
वीवे-सक्षा और विवेक । विवेक याने चयन-शक्ति | बुरी स्मृति छोड़ी जाय, 
अच्छी स्मतियोंको रखा जाय, यह काम विवेक करता है । बवीयंसे स्मृति बढ़ती 
जायगी । वीर्म न रहा और विवेक रहा, तो कुछ अच्छी स्मृतियाँ याद रहेंगी, 
परल्तु वे वलूवान्‌ नृही होंगी । वीसे होगा और विवेक नहीं होगा, तो स्मृति-शक्तित 
वलवान्‌ रहेगी, लेकिन बुरी स्मृतियाँ मी वलवान्‌ रहेंगी । इसलिए वीर्य-साथना 
और विवेक-साधना दोनों करनेसे स्मृतिका अच्छा चंयन होगा और स्मृति-शक्ति 
बढ़ती जायगी । फिर जितना बुढ़ापा आता जायगा, उतनी स्मरण-शक्ति बढ़ती 
जायगी । यह अनुभवकी वात है । मेरा भी यही अनुभव है । 


चुरी स्तृतियोंका विस्मरण 


स्मृतियोंमें भी जो सबसे बुरी स्मृतियाँ होंगी, वे अपनी बुराईकी नहीं होंगी । 
मनुष्य अपने लिए कितना उदार होता है । वह अपनी बुरी स्मृति याद नहीं करता, 
उसे भूल जाता है। अपनी अच्छी स्मृतियाँ याद रखता है ! कभी-कभी अपनी 
चुरी स्मृति भी याद रहती है, क्योंकि वह बहुत ही बुरी होती है; छोड़नेपर भी नहीं 
छूटती, छेकिन मामूली बुरी हो, तो मनुष्य उसे भूल ही जाता है। अपने लिए क्षमा- 
शीलता, उदारता, सहिष्णुता रखता है, इसलिए बरी स्मृतियोंको भूल जाता है। 
अगर इस तरह॒की उदारता और क्षमा न हो, तो जीवन असह्य हो जाय और आत्म- 
हत्या करवेकी नौवत आ जाय । लेकिन मनुष्य जीवन जीता है, इसका मतरूब 
कि उसको अपने प्रति आदर है और अनादरके कारणोंकों भूछ जाता है । इसलिए 
बुरी स्मृतियोंमें दूसरोंकी स्मृतियाँ ही ज्यादा याद रह जाती हैं। यह जो अपना- 
पराया भेद है, वह अनात्म-भावनाके कारण, आत्मज्नावके अभावके कारण है। 
आत्मज्षानसे भेदोंकी समाप्ति 


जव आत्मज्ञान बढ़ता है, तो दूसरे और भेद मिट जाते हैं। फिर ऐ 
जनुनव हो ्म < र्‌ 
अनुनव होता है कि जिसे में अपना समझता हूँ, वह सिर्फ़ इस देहमें नो है 


ण्ड तीसरी शक्ति 


रे 

वह देह एक विशेष जिम्मेवारीके तौरपर मिली है । जैसे मान लीजिये, कोई श्रीमान्‌- 
का मकान है, उसमे पचास कोठरियाँ है और मालिक उनमेंसे एक कोठरीमें रहता 
है । वह कोठरी खास उसके चार्जम है । बाकी कोठरियोंमें दूसरे लोग रहते है । 
कछेकिन कुछ मकान उसका है । दूसरी कोठरियोंमें जो मनुष्य रहते है, वे उसीके 
मकानके अन्दर रहते हू 5240 वैसे अपना एक बहुत बड़ा मकान है, और उस मकानमें 
लाखों-करोड़ों कोठरियाँ हैं, उनमेंसे एक कोठरीम एक जिम्मेवारके तौरपर 
मे रहता हूँ, उसका उपयोग करता हूँ, उसमे झाड़, लगाता हूँ, उस कोठरीकी 
विश्ेप जिम्मेवारी मुझपर है। दूसरी कोठरियोंमे मेरे साथी, भाई आदि 
रहते हैं, जो अपनी-अपनी कोठरियोंकी जिम्मेवारी लेते हैं, लेकिन कुछ 
मिलाकर वह मकान मेरा है, मेरी दूसरी कोठरीमें जो रहता है, उसका भी 
है और तीसरी कोठरीमें जो रहता है, उसका भी है । मान लीजिये, एक सामूहिक 
कुटुम्ब है । उस कुटुम्बमें हम दस-बीस-पचीस भाई इकट्ठे रहते हैं। हमारा 
सबका मिलकर एक मकान है। पर सब अछग्-अलरूग कोठरियोंमें रहते है । तो 
जिस-जिस कोठरीमें जो-जो रहते हैं, उस-उस कोठरीके वे खास जिम्मेदार हैं । 
लेकिन कुल मकान सबका है । यह जिसने पहचाना, वह जितनी उदारता अपने 
लिए बरतेगा, उतनी उदारता टूसरोंके लिए बरतेगा। इसलिए जैसे अपनी 
बुरी स्मृतियाँ भूलेगा, वैसे दूसरोंके वारेमें जो बुरी स्मृतियाँ याद रह गयीं, गलत 
स्मृतियाँ याद रह गयी, उन्हें भी भूलेगा । लेकिन आत्मज्ञानके अभावमें मनुप्य 
मैं भी अलग, वह भी अलूग और उससे मेरा कोई ताल्‍्लुक नहीं” ऐसा समझता है; 
इसलिए अपनी बुराइयाँ तो भूल जाता है, लेकिन दूसरोंकी याद रखता है । आत्म- 
ज्ञान होनेपर यंह नहीं हो सकता । 


आत्मज्ञानकी प्रक्रिया 

आत्मज्ञान धीरे-घीरे बढ़ता है, कदम-व-कदम बढ़ता है। चित्त-शुद्धिके 
परिणामस्वरूप यदि व्यापक आत्मज्ञान हो जाय, तो बहुत-सारे मसले हल हो 
जायँगे । लेकिन ऐसा होता नहीं है । एक मॉको इतना आत्मज्ञान होता है कि ये 
जो मेरे बच्चे हैं, वे मेरा ही रूप हैं। चार बच्चे और वह ( माँ ) मिलकर हम 
पाँच हैं, ऐसा उसके मनमें आता है, तो उसका आत्मज्ञान एक देहतक सीमित न 
रहकर पाँच देहोंतक हो जाता है ! उन बच्चोंके बारेमें भी कोई बुरी स्मतियाँ हों, 
तो वह भूल जाती है । बच्चोंकी वुराइयाँ वह भूल जायगी और जितनी अच्छाइयाँ 
उन्होंने की होंगी, उतनी याद रखेगी । याने जैसा वह अपने लिए करती है कि 
अपनी बुराइयाँ भूलना और अच्छाइयाँ याद रखना, वैसे ही अपने बच्चेके लिए 
करती है ! इसी प्रक्रियाके कारण वह अपनेमें और अपने बच्चेमें भेद नहीं पाती । 
उतना आत्मज्ञान उसका फैल गया । जिसका आत्मज्ञान अत्यन्त व्यापक हुआ 


सप्त शक्तियाँ प्‌ 
जो सब सुष्टिके साथ एकरूप हुआ, उसकी सब बुरी 208 0. होंगी और 
अच्छी याद रहेंगी । लेकिन ऐसा हमारा होता नही, इसलिए ज्यादातर दूसरोंकी 
वुरी स्मृतियाँ और अपनी अच्छी स्मृतियाँ याद रहती हैं। 


चीये, विवेक ओर आत्सजझ्ञान 
विवेकसे जच्छी स्मृतियाँ याद रहेंगी । हर 
वीयंसे स्मृतियां याद रहेंगी और मजबूत बनेंगी । 
आत्मज्ञानसे अपना-पराया भेद मिटेगा। । 
जब ये तीनों चीजें इकट्ठी होंगी, तो जीवन परम मंगल होगा और स्मति- 


शक्तिका, जिसे भगवान्‌ कहते हैं, 2282 होगा, जो कल्याणकारी होगी । 
अन्यथा स्मृतियाँ कल्याण और अकल्याण दोनों कर सकती हैं । 


५. सेधा 


हर भाषामें कुछ शब्द ऐसे होते हैं, जिनका ठीक पर्याय न उस भापामें मिलता 
है और न दूसरी किसी भी भापामें मिलता है । 'इस्लाम' शब्दको छीजिये। इसमें 
समर्पण और शांति-ये दोनों भाव हैं। ऐसे दोनों भाव एक साथ वतानेवाला शब्द 
हमारे पास नहीं है। जैसे 'घर्म' शब्द है। घमेका तर्जुमा अंग्रेजीमें किसी एक शब्दसे 
नहीं होगा--फूलका धम्म, पुष्पका घर्म कहा, तो इसमें क्वालिटी ( गुण ) दिखायी 
जाती है। घम्म याने राइचसनेस ( पवित्रता ), धर्म याने ड्यूटी ( कर्तेब्य ), 
धर्मे याने रिलीजन ( विश्वास ), धर्म याने 'सस्टेनिंग पावर' ( टिकाऊ शवित ) 
“तो ऐसे कई द्वव्द इस्तेमाल करने पड़ते हैं। कभी-कभी एक शब्द अनेक अर्थ 
एक ही स्थानमें प्रयुक्त किया जाता है, तव तो उसका तर्जुमा अशक्य ही हो जाता 
है। ऐसे शब्दोंमेंस यह शब्द है---मिथा' । गीतामें त्यागी पुरुषके वर्णनमें 'मेघावी' 
शब्द आया है--- त्यागी सर्वसमादिणष्ठो मेधावी छिन्नसंशाय:। '--इसमें वर्णन तो 
त्यागीका है, लेकिन उसको दो और विशेषण जोड़ दिये हैं--सत्त्वसमाविष्ट:;, 
मेधावी और परिणाम बताया है छिन्नसंशय:--उसका संशय खतम हो गया । 
इसमें भगवानूमे दब्दके मूल अभेमें प्रवेश किया है। मेघाका एक अर्थ होता है त्याग, 
वलिदान-अइ्वमेघ, घोड़ेके छिए अपना वलिदान। “नृमेघः अतिथिपुजनम्‌-. 
नमेध-मनुष्यके रछिए, अतिथियोंके लिए अपना त्याग अर्थात्‌ अतिथिपृजनम्‌, 
ऐसा मनुने अर्थ समझाया है, यह भाव 'ेघा' शब्दमें है । ड 
8 किक पे ० य 
सेधा याने परिपूर्ण आकछन हि 

मेघा' शब्द मूलमें आकलरून-शक्तिका योतक हैं। अरबीमें अक्छ शब्द है 
याने आकलन-शक्ति । क्लन्‌' घातुको आ उपसर्ग जोड़नेसे आकलून शब्द 


पड तीसरी शक्ति 


पह देह एक विशेष जिम्मेवारीके तौरपर मिली है । जैसे मान लीजिये, कोई श्रीमान्‌- 
का मकान है, उसमे पचास कोठरियाँ है और मालिक उनमेसे एक कोठरीमें रहता 
है । वह कोठरी खास उसके चार्जमें है । वाकी कोठरियोंमें दूसरे लोग रहते है । 
केकिन कुल मकान उसका है। दूसरी कोठरियोमे जो मनुष्य रहते हैं, वे उसीके 
मकानके अन्दर रहते हैं । वैसे अपना एक बहुत बड़ा मकान है, और उस मकानमें 
लाखों-करोड़ों कोठरियाँ है, उनमेसे एक कोठरीम एक जिम्मेवारके तौरपर 
में रहता हूँ, उसका उपयोग करता हूं, उसमे झाड़, लगाता हूँ, उस कोठरीकी 
विज्येप जिम्मेवारी मुझपर है। दूसरी कोठरियोमे मेरे साथी, भाई आदि 
रहते हैं, जो अपनी-अपनी कोठरियोकी जिम्मेवारी छेते हैं, लेकिन कुछ 
मिलाकर वह॒ मकान मेरा है, मेरी दूसरी कोठरीमें जो रहता है, उसका भी 
है और तीसरी कोठरीमें जो रहता है, उसका भी है । मान लीजिये, एक सामूहिक 
कुटुम्ब है। उस कुटुम्वमें हम दस-बीस-पचीस भाई इकट्ठे रहते हैं। हमारा 
सबका मिलकर एक मकान है । पर सब अरूग-अरूग कोठरियोंमें रहते है । तो 
जिस-जिस कोठरीमें जो-जो रहते हैं, उस-उस कोठरीके वे खास जिम्मेदार हैं ! 
लेकिन कुल मकान सबका है। यह जिसने पहचाना, वह जितनी उदारता अपने 
लिए बरतेगा, उतनी उदारता इदूसरोंके लिए बरतेगा। इसलिए जैसे अपनी 
बुरी स्मृतियाँ भूलेगा, वैसे दूसरोंके वारेमें जो बुरी स्मृतियाँ याद रह गयीं, गलत 
स्मृतियाँ याद रह गयी, उन्हें भी भूलेगा । लेकिन आत्मज्ञानके अमावमें मनुप्स 
'मैं भी अलग, वह भी अूग और उससे मेरा कोई ताल्‍लक नहीं' ऐसा समझता हैं; 

इसलिए अपनी बुराइयाँ तो भूल जाता है, छेकिन दूसरोकी याद रखता है | आत्मि- 
ज्ञान होनेपर यंह नहीं हो सकता । 


आत्मज्ञानकी प्रक्रिया 


आत्मज्ञान घीरे-धीरे बढ़ता है, कदम-व-कदम बढ़ता है। चित्त-शुद्धिके 
परिणामस्वरूप यदि व्यापक आत्मज्ञान हो जाय, तो बहुत-सारे मसले हल हो 
जायेंगे । लेकिन ऐसा होता नहीं है । एक माँको इतना आत्मज्ञान होता है कि ये 
जो मेरे बच्चे हैं, वे मेरा ही रूप है। चार बच्चे और वह ( माँ ) मिलकर हम 
पाँच हैं, ऐसा उसके मनमें आता है, तो उसका आत्मज्ञान एक देहतक सीमित न 
रहकर पाँच देहोंतक हो जाता है। उन बच्चोंके बारेमें भी कोई बुरी स्मतियाँ हों 
तो वह भूल जाती हैं। बच्चोंकी बुराइयाँ वह भूछ जायगी और जितनी अच्छाइय 
उन्होंने की होंगी, उतनी याद रखेगी । याने जैसा वह अपने लिए करती है कि 
अपनी बुराइयाँ भूलना और अच्छाइयाँ याद रखना, वैसे ही अपने बच्चेके लिए 
करती है । इसी प्रक्रियाके कारण वह अपनेमें और अपने बच्चेमें मेद नहीं पाती । 
उतना आत्मज्ञान उसका फैल गया । जिसका आत्मज्ञान अत्यन्त व्यापक हुआ 


स॒प्त शक्तियों ण्प्‌ 
जो सब सूष्टिके साथ एकरूप हुआ, उसकी सब बरी स्मृतियाँ खतम होंगी और 
अच्छी याद रहेंगी । छेकित ऐसा हमारा होता नही, इसलिए ज्यादातर दूसरोंकी 
बुरी स्मृतियाँ और अपनी अच्छी स्मृतियाँ याद रहती हूँ । 


वीये, विवेक ओर आत्मज्ञान 


विवेकसे अच्छी स्मृतियाँ याद रहेंगी | 

वीयैसे स्मृतियाँ याद रहेंगी ओर मजबूत बनेंगी । 

आत्मज्ञानसे अपना-पराया भेद भिलेगा ) 

जब ये तीनों चीजें इकट्ठी होंगी, तो जीवन परम मंगल होगा और स्मति- 
शक्तिका, जिसे भगवान्‌ कहते हैं, आविर्भाव होगा, जो कल्याणकारी होगी। 
अन्यथा स्मृतियाँ कल्याण और अकल्याण दोनों कर सकती हैं । 


५. भेषा 


हर भाषामें कुछ शब्द ऐसे होते हैं, जिनका ठीक पर्याय न उस मापामें मिलता 
है और न दूसरी किसी भी मापामें मिलता है। 'इस्लाम' शव्दको लीजिये । इसमें 
समर्पण और शांति-ये दोनों भाव हैं। ऐसे दोनों भाव एक साथ बतानेवाला शब्द 
हमारे पास नहीं है। जैसे “धर्म' शब्द है। घर्मका तर्जुमा अंग्रेजीमें किसी एक शब्दसे 
नहीं होगा--फूछका घम्मे, पुष्पका घ॒मम कहा, तो इसमें क्वालिटी ( गुण ) दिखायी 
जाती है | घ॒र्म याने राइचसनेस ( पवित्रता ), घर्म याने ड्यूठी ( कर्तव्य ) 
घर्म याने रिलीजन ( विश्वास ), घ्॒मे याने 'सस्टेनिंग पावर” ( टिकाऊ शक्ति ) 
--तो ऐसे कई शब्द इस्तेमाल करने पड़ते हैं। कभी-कभी एक शब्द अनेक अर्थो्में 
एक ही ० कआ किया जाता है, तव तो उसका तर्जुसा भशक्‍य हो हो जाता 
है। ऐसे शब्दोंमेंस यह शब्द है--मिघा' । गीतामें त्यागी पुरुषके वर्णनसें 'मेथावी' 
शब्द आया है-- त्यागी सर्वससाविष्टो भेथावी छिन्नसंशय: ।'---इसमें वर्णन तो 
स्यागीका है, लेकिन उसको दो और विशेषण जोड़ दिये हैं--सत्त्वसमाविष्ट: 
मेघावी और परिणाम वताया है छिन्नसंशयः--उसका संशय खतम हो गया । 
इसमें मगवानूने शब्दके मूल अर्थमें प्रवेश किया है । मेघाका एक अर्थ होता है त्याग 
वलिदान-अर्वमेध, घोड़ेके रिए अपना वकिदान | 'नमेथ: अतिथिपूजनम्‌'-- 
नुमेघ-भनुष्यके किए, अतिथियोंके लिए अपना त्याग जर्थात्‌ अतिथिपूजनम्‌ 
ऐसा मनुने अर्थ समझाया है, यह भाव मिघा' शब्दममं है।.. 3; 
सेधा याने परिपूर्ण आकलन 
_ 'भैवा' शब्द मूलमें आकरून-शक्तिका ग्योतके- हैं। अरवीमें अक्छ शब्द 
गाने आकलरून- व््ल्नो ठातको प्ञ्म कं मु जोडनेसे 2 2, 
कलन-शक्ति ॥ ] ठातुं व्यू उपसग डे आकलन ८ 


५६ तौसरी शक्षित 


बनता है, वह मेवा है । एक चीज हमारे सामने है, उसका सांग्रोपांग विश्लेषण 
करके फिर उसको जोड़ देते हैं, तो उत्तका पूरा आकलन होता है। यह घड़ी है-- 
घड़ीका एक-एक हिस्सा, एक-एक पुर्जा अलग करके रखें, तो घड़ीकी रचताका थोड़ा- 
सा ज्ञान होगा । लेकिन उसका पूरा ज्ञान तव होगा, जब सारे पुर्जे इकटठे करके 
आप घड़ी वनायेंगे । घड़ीके पुर्जे अलग किये, उसमें एक किस्मका ज्ञान होता है; 

फिर अलग किये हुए पुजे इकट्ठे किये और उसकी घड़ी वनायो, तो दूसरे किस्म- 
का ज्ञान होता है। ये दोनों मिलकर पूरा आकलन होता है। इसको 'मेथा कहते 
हैं। मेघा याने परिपूर्ण आभाकलन । जो विश्लेषण और संइ्लेपणके जरिये होता हैं 
उसीको मेवा कहते हैं । हम रोज ईशावास्यका पाठ करते हैं ! उसमें परमेश्वरकी 
विभूतिका प्रथम विऊह' फिर 'सम्‌ऊह--ऐसे दो शब्द इस्तेमाल करके परमेह्वर- 
का आकलन वताया है | विऊह--अरूग-अरूग करके समझाना, समूऊह--इकट्ठा 
करके समझाना | विऊह-सम्‌ऊह---ये दोनों जब होते हैं, तव पूण आकरून होता है । 
इसको व्याससमास भी कहते हैं। संस्कृतमें व्यास याने विस्तार, अछूग-अलूुग 
करना, समास याने गठरी वताना। दो भिन्न-भिन्न शब्दोंसे इस विविध प्रक्रिया, 
आकलनकी शक्तिका वर्णन किया जाता है। इस आकलनको मेथा कहते हैं और 
ऐसी मेघा जिसके पास है, उसे 'भेघावी' कहा जाता है । ऐसी मेथा जहां होती है, 
वहाँ मनुष्य छिन्न-संशय हो जाता है, उसका संशय वाकी नहीं रहता; क्योंकि 
उमयविध प्रक्रिया करके उस वस्तुका समग्र आकलन-न्ञान-विज्ञान सहित हो गया । 

विज्ञान सहित याने विविव ज्ञान, विस्तारित ज्ञान, विश्लेपण ज्ञान हो गया, और 

उसके साथ ज्ञान मिला--ये दोनों हुए, वहाँ आकलूत पूर्ण होता है | इसलिए 

फिर संशय नहीं रहता । 

त्यागके विना आकलन नहीं 


त्याग और वलिदानके लिए भी संस्क्ृतमें मेथ' शब्द इस्तेमाल करते हैँ ] 
वह भी मेबाके साथ जुड़ा हुआ है। आकलन करनेके लिए वहुत कुछ त्यागकी आव- 
इयकता होती है। जहाँ मनुष्य मोग-परायण बनता है, वहाँ उसकी आकलरून-शर्क्ति 
क्ुण्ठित होती है । आकलन-शक्ति हक होती है, जो द्रष्टा बनता है, भोक्‍ता 
नहीं । भोक्‍ता वननेमें मनुष्य अपनेको उस पदार्थमें समाविष्ट करता है, उस 
पदार्थके साथ अपनेको जोड़ देता है। आकलनके लिए अपनेको उस पदार्थस्रे अलग 
करनेकी जरूरत होती है | यह बड़ा भेद है। भोगके विना शरीर चलता नहीं । 
शरीरसे काम लेना है, अतः कुछ-न-कुछ भोगकी आवश्यकता रहेगी, यह शरीर- 
की लाचारी है। लेकिन ज्ञान-शक्तिके लिए पदार्थतते अपनेको अछूग रखनेकी जरू 
रत है। उसका सांगोपांग आकलन अगर करना है, तो उसके साथ अपनेको जोड़ 
नहीं सकते। खेलनेवाल्ा खेलमें शामिल होता है, अतः वह खेलको नहीं पहचानता । 
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पर जो निरीक्षक ( अम्पायर ) होता है, वह पहचानता है; क्योंकि वह द्रप्टा है, 
खलके अन्दर शामिल नहीं है, उसने खेलके साथ अपनेको जोड़ा नहीं है, अपनेको 
उससे अछग रखा है, इसलिए वह उसका आकलन कर सकता है । भोगमें मनुप्य 
अपनेको भोग्य बस्तुके साथ जोड़ता है। जब वह भोक्‍ता बनता है, तो वह वस्तु 
भोग्य बनती है और फिर वह ज्ञान-वस्तु नहीं रहती, ज्ञेय नहीं रहती, भे ग्य बनती 
है । वीज वोनेवालेको फल-उत्पत्तितकका जो ज्ञान होता है, वह फल खानेवालेको 
नहीं होता । लाखों छोग आम खाते हैँ, लेकिन आम किस प्रक्रियासे पैदा ह्वोता है, 
उसका ज्ञान उनको नहीं होता । 
इ्रष्टाको आकलन 


वस्तुके समग्र आकलनके लिए उससे अपनेको अलग रखना पड़ता है। वस्तु- 
के गुणके आकलरूनके लिए अगर उसके साथ सम्पर्क जोड़ना ही पड़े, 80 ज्ञान- 
दृष्टिस ही जोड़ना होता है--यह आकलरूनकी प्रक्रिया है। वस्तुसे अपनेको अरूग 
रखकर उसका द्रष्टा वनना--उस वस्तुके ज्ञानके लिए, उसके किसी गुणके आक- 
लनके लिए ही उस वस्तुसे सम्बन्ध 5280: पड़े वहाँ जोड़ना, याने इन्द्रियोंह्ारा 
उसके गुणोंको ग्रहण करना। जैसे, आमका समग्र ज्ञान अलग रहकर प्राप्त 
किया, लेकिन उसके रसका ज्ञान हासिल करना है, तो जिह्वासे चखना चाहिए, 
यह भोग नहीं है। भोग तो उसके खानेमें है। आकलूनके लिए उस वस्तुके साथ 
अपनेको जोड़ना भी पड़ता है । जितना जोड़ना पड़े, उतना जोड़ना और वाकी 
अपनेको उससे अलूग रखना, यह भ्क्रिया आकलनके लिए जरूरी होती है। भोगमें 
हम उसी चीजमें खुद दाखिल हुते है, द्वप्टा नहीं बनते | त्यागमें हम द्रप्टा बनते 
हैं। इस तरह भोग और त्यागर्मे बहुत वड़ा फर्क है, फिर भी देहके लिए कुछ भोगकी 
जरूरत होती है, इसलिए उसको कुछ मिप्टान्न देना पड़ता है। 
स्याग + आकलन + निर्मेछता ८ सेधा 
मैंने जीवनकी व्याख्या हो ऐसी की है--इसमें त्याग 'दो' मात्रामें और भोग 
“एक मात्रामें होता है | जैसे, हाइड्रोजन दो माचामें और ऑक्सीजन एक मात्रनामें 
लेनेसे पानी बनता है, उसी तरहसे त्याग दो मात्रा्में और भोग एक मात्रामें हो, 
तो जीवन बनता है ) आगे त्याग, पीछे त्याग, वीचमें भोग--इस तरह एक भोगके 
इदेगि्द दो त्याग हम खड़े करते हैं, तव जीवन वनता है। जीवनके लिए कुछ भोगकी 
आवद्यकता हैं, तो मनुप्य उतना भोग करे; छेकिन आकलूनके लिए, द्रप्टा बनने- 
के लिए त्यागकी जीवनमें जरूरत है। इसलिए मेष” छाव्द त्यागवाचक, त्यागके 
अर्थमें प्रयुक्त है । इसमेंसे भेवा' शब्द वना । त्याग-बुद्धि मेघाका एक अंग है, 
जाकलून-शक्ति दूसरा अंग है और तीसरा अंग संशुद्धि--पाविच्य, निर्मेछता है। 


प्८ तीसरी शक्ति 


अब यह गण भी ज्ञानके साथ जुड़ा हुआ है| गृहस्थाश्रमी पुरुषके लिए गृहमेवितृ' 
शब्द आता है, अर्थात्‌ जिसने अपने घरको पवित्र बनाया । तो स्वच्छता, निर्मेलता, 
पाविच्यके अर्थमें भी मेध्र' शब्दका उपयोग होता है। इसके लिए ज्ञानकी जहूरत 
है । जब वुद्धि स्वच्छ, निर्मल नही होती, तब वहाँ प्रतिचिम्ब ठीक वही उठता । 
हमारी आँखोंमें कोई दोप आ जाता है, तो सृप्टिका दर्शन ठीक नहीं होता । भाँख 
अगर स्वच्छ रहे, तो दर्शन ठीक होता है । काँच अगर मलिन रहा, तो वस्तुका 
दर्शन नही होता । काँच निर्मल होता है, तो ठीक दर्शन कर सकते है। यह जो तिर्म- 
लता है, उसको संस्कृतमें 'सत्त्व' कहते है । गत्यागी सत्वसमाविष्टो मेधावी-- 
जो मनुष्य त्यागी है, या जो सत्त्वसमाविप्ट है, याने जिसमें सत्त्वगण परिषक्त 
हुआ है और जो मेघावी है, जिसकी आकलून-शक्ति तेज है, जिसको दोहरा वलू 
उपलब्ध है--याने दो प्रक्रिवओंसे पूर्ण बोध, आकल्‍रून करनेकी जिसमें शक्ति 
है, वह मनृप्य मेबावी है। ऐसा जो मनुष्य होता है, उसके सब संशय छिन्न होते 
हैं। त्याग-वृद्धि, निर्महशा और दिविध प्रक्रियासे समग्र आकलरूत करनेकी 
शक्ति--ये तीव मिछकर 'मेथा' शब्द बनता है | तो यह बहुत ही प्राणवान्‌ शब्द 
हो गया । 
हरिसेघा' 

भागवतर्म उद्धव सुन रहा है और भगवान्‌ बोध देते हैं। जैसे, श्रीक्ृष्णार्जुत- 
संवाद गीतामें है, वैसे भागवतमें माधवोद्धव-संवाद है। उसमें शुकदेवने उद्धवको 
हरिमेवा' की पदवी दी है। वे भागवतके प्रवक्ता थे और उद्धव हरिमेघा थे 
ऐसा कहा है। उद्धवचे अपनी मेघा भगवानमें रखी---भगवानके लिए त्याग करने- 
वाले, भगवान्‌का आकलन करनेवाले, भगवानके पावित््यका ध्यान करनेवाले-- 
ऐसे तिहरे अर्थमें वहाँ 'हरिमेघा' शब्दका उपयोग किया गया है। हरिमेधा याने 
हरिको ग्रहण करनेकी बुद्धि। हरि-भक्ति शब्द रूढ़ है, लेकिन यह विशेष शब्द 
इस्तेमाल किया है। जिसकी मेघा हरिमय है, अर्थात ये तीन शक्षितयाँ जिसने 
हरिके चरणोंमें समपित की हैं, वह हुआ--हरिमेधा' | 


आहार-शुद्धिकी आवश्यकता 


यह जो मेघा शब्द है, उसमें एक अ्थेमें आहार-शुद्धिकी भी आवश्यकता 
होती है। जहाँ आहार-शुद्धि नहीं होगी, वहाँ सूक्ष्म घारण-शक्ति--आकलमन- 
शक्ति--संभव नहीं है । वहाँ वृद्धि जड़ बनेगी और स्थूछ आकलन होगा । इस- 
लिए हिन्दुस्‍्तानमें विशेपतया इस विचारका विकास हुआ कि आहार-शुद्धि होनी 
चाहिए। योगशास्त्रमें परिणाम यह आया कि 'आहारणुद्धों सत्त्वशुद्धिः-- 
हम सत्त्व-शुद्धि करता चाहते हैँ, तो उसके लिए आहार-शुद्धिकी आवश्यकता 
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होगी। मेवा उस सनुप्यमें होगी, जिसकी जीवन-शुद्धि होगी और जीवन-शुद्धिके 
लिए आहार-शुद्धि एक सावन है। स्वच्छ, निर्मेल आहार हो तो चित्त प्रसन्न 
रहता है और उसकी आकलन-शक्ति तेज रहती है। वैसे तो मानव-चित्तम 
इत्तनी वचिन्तन-शक्तति है कि वह समग्र विश्वका द्रष्टा--साक्षी वतन सकता है। 
पर इतती अनन्त सृष्टि पड़ी है कि उसका परिपूर्ण आकरून मानवनवुद्धि करेगी, 

यह मततनेकी जरूरत नहीं हैं। मालव-वुद्धि मी आखिर ईश्वरकी स्फूतिका 
अंशमात्र है। इसलिए एक अंश परियूणं आकलरून करेगा, ऐसा नहीं मान सकते । 
फिर भी विज्ञान जैसे-जैसे वढ़ रहा है, वैसे-वैसे इस बातकी पुष्टि हो रही है कि 
आहार-शुद्धिकी आवश्यकता है 


राचारीका त्याग 


मेथा-शक्ति विकसित हो, तो सम्राज भागे बढ़ेगा। स्त्रीके साथ भेघाका 
सम्बन्ध जोड़ा है, तो यह एक सोचनेका विपय है। स्त्री-पुरुषमं आकलन-शक्तिका 
भेद होता चाहिए, ऐसा नहीं मान सकते; लेकिन यहाँ 'नारीणाम' कहा, तो 
अपेक्षा रखी होगी, अधिक त्यागकी और अधिक अंतर-शुद्धि, अधिक सात्त्विकताकी । 


गांवीजीने एक बार स्तियोंके विपयमें कहा या लिखा था--त्याग-मूर्ति' | लेकिन 


चहुत-सा हक जी स्त्रियाँ करती हूँ, वह छाचार-त्याग होता है । बहुत ज्यादा 
विचारपूर्वक त्याग होता है, ऐसा नहीं है । एक आसक्तिका त्याग है। गहा- 
सबित, पुत्रासक्ति, विषयासकिति इत्यादि अनेक आसक्तियाँ भी मनुप्यसे त्याग 
करवाती है। 
टॉल्स्टॉयने लिखा है, लोग ईसाके त्यागकी प्रशंसा करते हैं कि ईसाने समाजके 
लिए बलिदान दिया, उसका जीवन त्याग्रमय था । लेकिन सामान्य मनृष्यका 
जीवन इतना त्यागमय होता है कि जितना त्याग वे संसारके लिए करते हैं, उससे 
आधा त्याग भी ईश्वरके लिए करेंगे, तो ईसासे आगे बढ़ेंगे। सार यह है कि 'स्त्रियाँ 
बहुत ज्यादा त्याग करती हैं, लेकिन वह त्याग राचारीका होता है ) वह त्याग 
विशेष आकलन-शक्ति बढ़ाता हो, ऐसा अनुभव नहीं आया। वह त्याग प्रीतिसे 
आकलन-दृष्टिसे द्रष्णा बनतेके लिए किया हुआ नहीं होता । भोग-भ्राप्तिके ल्लिए 
वह छाचारीसे करना पड़ता है। स्त्री त्याग-मुत्ति' है, फिर भी आकलब-शब्ति 
उसमे नहीं है। कहा जाता है कि स्व्रियाँ ज्यादा जड़ और भोली होती है'। भोला- 
पन गुण है, जड़ता गुण नहीं है।._ ४ 


<६- धृति 
'कौति: भ्रीर्वाक्च नारीणां स्मृतिर्मेबा धतिः क्षमा--गीताके विमूतियोगमे 
नह वाक्य आया है । विमूतिका यह सारा प्रवाह सुब्यवस्थित योजनापूरवेक नहीं 
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है । जैसे-जैसे सहज शब्द सूझा, वैसे बोलने गये । गीताके दसवें अध्यायमें 
कोई सुव्यवस्थित वगीचा नही है, ऐसे ही उया हुआ जंगल है, उसमें कोई व्यवस्था 
नहीं है । लेकिन इस वाक्यमे व्यवस्था है । सात घक्तियोंका चुनाव करके नारी- 
णाम--नारियोमें इन शक्तियोके रूपमे में हूँ, ऐसा भगवानूने अपना स्वरूप बताया । 
इसमें मैने एक योजना देखी, इसलिए इस वाक्यपर बहुत समयतक मेरा चिन्तन 
चलरूता रहा | मैं उन शक्तियोंका विवरण आपके सामने रख रहा हूँ । 


मजुका ध्ृतिमूछक धर्म 


छठी शक्ति 'धूति' है! 'धृति' शब्द गीताके साथ-साथ अन्य ग्रन्थोंमें भी आता 
है। मनुने 'दशक धर्मेलक्षणम्‌!-दशविथ धर्म कहा है। दशविंध धर्म बतानेकी प्रेरणा 
दूसरे धर्मग्रन्थोंमे भी दीखती है। दो हाथ मिलकर दस अँगृल्याँ होती हैं, तो 
सिखानेवाला अच्छा शिक्षक अपने स्वाभाविक ढंगसे सिखाता है--दस अंगुलियाँ 
गिनकर दस प्रकारका धर्म बताता है । मूसाने भी ओल्ड टेस्टामेण्टमें दशविध धर्म 
बताये हैं, जिनको 'टेन कमाण्डमेण्ट्स' कहते है । जैनोंमें भी दक्शांग धर्मका वर्णन है । 
कुरानमें भी भकतोंका वर्णन करते हुए उनके दस ग्रुणोंका वर्णन किया है ! मनृ- 
द्वारा निर्दिप्ट दशविब धर्मोमि प्रथम है धृतति' : 


'धृतिः क्षमा दमोःस्तेयं शोचमिच्धवियनिग्रहः । 
धीविद्या सत्यमक्नोधो दशक धर्मलक्षणस्‌ ॥ 


इसमें प्रथम नाम 'बृति' का लिया है और दूसरा क्षमा' का। यहाँ भी भग- 
बानूने सव शक्तियोंकी गिनती की, तो उसमें 'धृति' के वाद फौरन क्षमाकी स्थान 
दिया है, तो वह मनुस्मृतिके वचनानुसार आया है, ऐसा में समझता हूँ । 


धीरज ओर उत्साह 


“्वृति' के दो अर्थ होते हैं। दोनों अरथोंमें बह शब्द हमको समझना चाहिए । 
घृतिकों समझनेमें मदद होगी, अगर उसका पूरक शब्द हम लोग ध्यानमें लेंगे। 
वह पूरक शब्द है--उत्साह। सात्त्विक कतके रक्षण बताते हुए गीताने कहा है : 
धृत्पुत्साहसमन्वितः-- धृति और उत्साहसे युक्त । घृति और उत्साह, ये पूरक गुण 
हैं एक-दूसरेके । धृति याने ह घीरज, उत्साह याने कर्म-चेतना, कर्म-प्रेरणा ! 
अक्सर जवानोंमें उत्साह होता है, पर धृति कम होती हैं। धीरज नहीं दीखता । 
उत्साहका तूफान आया और गया हे उत्साह चन्द दिनोंमें आता है, जाता है, 
टिकता नही; क्योंकि वह धृति नहीं है, जिससे उत्साह दिकता है, सतत कायम 
रहता है । धृतिके गुणके विता अगर उत्साह जाया, तो उस उत्साहपर हम भरोसा 

नहीं रख सकते, यह तो हम अपने अनुमवसे जगह-जगह देखते हैं । 


सप्त शक्तियाँ द६१ 

बावा आया । खूब उत्साह दिखायी दिया। क्षणमरके लिए ऐसा भास 
होता है कि वावा कहता है, वह सब मान लिया । श्लरोताओंकी चेतना वाबाके 
विचारोंसे अनुप्राणित हुई। मैं अपना अनुभव मिथ्या नही मान सकता कि छोगोम 
उत्साह है। लेकिन छोगोंका अनुसव भी मिथ्या नहीं माना जा सकता कि मेरे जानेके 
बाद उत्साह खतम हुआ । कुछ लोग कहते हैं कि फॉलो अप' ( पुनर्वेश्षण ) 
की योजना होनी चाहिए । ठीक है, करो योजना । परल्तु मुख्य योजना गुण- 
विकासकी होनी चाहिए । समाजमे बृतति होनी चाहिए । 


निकस्मा शिक्षण 


चुतिका शिक्षण कहाँ हो सकता है ? आजकल घरोंमें कोई शिक्षण नहीं है । 
घसवालोंने अपता सर्वेस्व राज्यपर छोड़ दिया है, बच्चे भी उसके हाथमें सौंप दिये 
हैं। सबसे श्रेष्ठ रत्न जो उतके पास है---छोटे-छोटे बच्चे, उनको भी सौंप देते हैं 
और वह भी ऐसे शिक्षकोंके हाथमें, जिनके पास कम-से-कम ज्ञान है, शायद बहत 
ज्यादा ऊँचे चरित्रवाले भी नहीं हैं और जिनको कम-से-कम तनख्वाह दी जाती 
है। सरकार भी मान लेती है कि तालीमका इन्तजाम हो गया । 
कहीं-कहीं एक शिक्षकका स्कूल होता है । जब मैने ऐसा स्कूछ देखा कि एक 
कमरेमें गुरुजी वैठे हैं और इधर-उधर चार कक्षाएँ ऊूगी हैं, तब मैंने कहा कि यह्‌ 
“बन टीचसे स्कूल” ( एक-शिक्षकीय शाला ) की कल्पना अपने शास्त्रकारोंको भी सूझी 
होगी, इसलिए उन्होंने ब्रह्मदेवको चार मुखवाला माना होगा। चार कक्षाएँ साथ 
लेनेकी समस्या सामने आनेसे ही चार मुंहकी कल्पना की होगी। शिक्षक ऐसे चार 
मूहवाले ब्रह्मदेव होते हैं, तभी तो चार कक्षाओंको शिक्षण देते हैं। लेकिन उसको 
तो एक ही मुख है, वह कैसे करे ? कुछ समझमें नहीं आता । 
शिक्षककी जितनी अवहेलना इधर सौ-सवा सौ सालोंमें हुई है, उतनी भारतमें 
कभी नहीं हुईं । ग्राम-पंचायतके हाथमें तालीम थी, इसलिए वह अपना इन्तजाम 
करती थी। जगह-जगह तालछीमका इन्तजाम था। छेकिन जबसे तालीम सरकारका 
विपय हो गया, तबसे उसकी अत्यन्त अवहेलना हो गयी है। रा 


श्ः नि प ो 
तक आर स्मरण-शक्तिका विकास 


शिक्षणमें दो विषय सिखाये जाते हैं। एक स्मरण-शक्ति कैसे बढ़े और दसरा 


तर्क-शक्ति कैसे बढ़े । कुछ पढ़ लिया है तो बिना री 
- डे ड्ल्या है ना पुस्तककी मददसे जवाब 
याने स्मरण-शक्तिका सवाल हुआ । कु 28 


छ सवाल ऐसे होते हैं, जिनमें तकंसे, अन 
उनके निकालने होते हम 2 हे ३ जा 
38% पे जवाब तिकालने होते हैं। तकं-शक्ित और स्मरण-शवितके अरूका 
तनी ही शक्तियाँ पड़ी हैं, उन सारी गक्तियोंके विकासकी कोई योजना 


नहीं है । शक्ति-विष्ठा बच्चोंकी बढ़े, साहस बढ़े, निर्भेयता 
हाह्‌।ा ठा वच्चोंकी बढ़ें, साहस बढ़े, निर्मेबता बढ़े, प्रेम-करुणा बढ़े 
स् 8 


६० तीसरी शक्ति 


है | जैसे-जैसे सहज शब्द सूझा, वैसे वोछते गये | गीताके दसवें अध्यायमें 
कोई सुव्यवस्थित वगीचा नही है, ऐसे ही उगा हुआ जंगल है, उसमें कोई व्यवस्था 
नही है । लेकिन इस वाक्‍्यमे व्यवस्था है। सात बक्तियोंका चुनाव करके नारी- 
णाम--ना रियोमें इन शक्तियोंके रूपमे में हू, ऐसा मगवानने अपना स्वरूप बताया । 
इसमें मैने एक योजना देखी, इसलिए इस वाक्यपर वहुत समयतक मेरा चिन्तन 
चलरूता रहा । मैं उन शक्तियोका विवरण आपके सामने रख रहा हूँ ! 


मनुका ध्रूतिमूलक धर्म 


छठी शक्ति धृति' है। 'धृति' गब्द गीताके साथ-साथ अब्य ग्रन्थोंमें मी आता 
है। मनुने 'दक्यक घ्मेलक्षणम्‌*-दशविव धर्म कहा है। दशविध धर्म बतानेकी प्रेरणा 
दूसरे धर्मग्रन्थोंमे भी दीखती है। दो हाथ मिल्लूकर दस अँगल्याँ होती हैं, तो 
सिखानेवाल्‍रू! अच्छा शिक्षक अपने स्वाभाविक ढंगसे सिखाता है--दस अँयगुल्याँ 
गिनकर दस प्रकारका घमं बताता है । मूसाने भी ओल्ड टेस्टामेण्टमें दशविध वर्म 
बताये हैं, जिनको “'ठेत कमाण्डमेण्ट्स' कहते है । जैनोंमें भी दक्शांग धर्मका वर्णन है । 
कुरानमें भी भक्तोंका वर्णन करते हुए उनके दस गणोंका वर्णन किया है | मनु 
द्वारा निर्दिष्ट दशविध धर्मोमें प्रथम है धृति' : 


धृतिः क्षमा दसोःस्तेयं शौचमिच्दियनिग्रहः । 
धोविद्या सत्यमक्तोधो दशक घर्मेलक्षणस्‌ 


इसमें प्रथम नाम धृति' का लिया है और दूसरा क्षमा! का। यहाँ नी भग- 
बान्‌ने सब शक्तियोंकी गिनती की, तो उसमें 'धृति' के बाद फौरन क्षमाकों स्थान 
दिया है, तो वह मनुस्मृतिके वचनानुसार आया है, ऐसा में समझता हूँ ! 
धीरज ओर उत्साह 

धृति' के दो अर्थ होते हैं। दोनों अर्थोर्में यह झब्द हमको समझना चाहिए । 
चुतिको समझनेमें मदद होगी, अगर उसका पूरक झब्द हम लोग घ्यानमें लेगे। 
बह पूरक शब्द हैं--उत्साह। सात्त्विक कर्ताके लक्षण बताते हुए गीताने कहा है : 
'धत्पुत्साहसमन्वितः--धृति और उत्साहसे युक्‍त। घृति और उत्साह, ये पूरक गुण 
है एक-दूसरेके । धृति याने धीरज, उत्साह याने कम-चेतवा, कर्मओरणा | 
अवसर जवानोंमें उत्साह होता है, पर धृत्ति कम होती है । घीरज नहीं दीखता । 
उत्साहका तूफान आया और गया | उत्साह चन्द दिनोंमें आता है, जाता है, 
टिकता नहीं; क्योंकि वह धृति नहीं है, जिससे उत्साह टिकता है, सतत कायम 
रहता है। धुतिके गुणके बिना अगर उत्साह आया, तो उस उत्साहपर हम भरोसा 
नहीं रख सकते, यह तो हम अपने अनुभवसे जगह-जगह देखते हैं । 


सप्त शक्तियाँ द्द्रे 


इन्द्रिय है, उसमें 'घृति' नामक एक इन्द्रिय है । भारतीय भानसशास्त्रमे ृति 
नामकी एक इन्द्रिय मानी गयी है, जैसे वृद्धि नामकी एक इन्द्रिय कप । (बुद्धेर्भेंदं 
घृत्तेश्ेब गुणतस्त्रिविध श्टण'--बुद्धि और घृतिके मेंद सुन--यह कहकर भगवान्‌ 
गीतामें बुद्धि और घृतिका मेद बताते हैं। इसके 2 ह की 08 
एक इन्द्रिय है, एक स्वतन्त्र शक्ति है । जैसे वृद्धि- है, वैसे घृति-शक्ति है, 
जो प्राणके परिणामस्वरूप पैदा होती है । एक बोघ-शक्ति है, जिसे बुद्धि कहते हूँ, 
दूसरी अपनेपर काबू रखनेवाली, नियमन करनेवाली शक्ति है, जिसे घृति कहते 
हे १ इसकी जरूरत हर यंत्रमें होती है । आप एक 2 मोटर चला रहे हैं। उसमें 
दिशा वतानेवाला यंत्र उसकी बुद्धि है, और गतिवर्घक यंत्र 2 प्राण है । इस 
तरह वृद्धि और प्राण यंत्रमें मी होते हैं। शरीररूपी यंत्रमें भी एक प्राण-शक्ति 
होती है और दूसरी बोध-शविति होती है। प्राण-शक्तिके 30484 5 00 
उत्पन्न होती है, यह एक विशेष 328 । जिसका प्राण जितना बलवान, उ 
घृति उतनी ही बलवान्‌ | धृति' का अंग्रेजीमें तर्जुमा करता तो मुश्किल है, फिर 
भी धतिके नजदीकका शब्द है 'विल-पावर' । ५ लक 
अपनेपर काबू रखनेकी, संकल्प करनेकी और किया हुआ संकल्प पूरा करनेकी 
हिम्मत--ये सब चीजें धृतिके साथ हैं--“सनःप्राणेस्द्रियक्रियाः योगेन--मन, 
प्राण और इन्द्रिमोंकी जो क्रियाएँ चछती हैं, उन सवको घारण करनेवाली शक्ति। 
जैसे, लगाम घोड़ेको काबूमें रखती है। कमी ढीला छोड़ना, कभी तंग करना, यह्‌ 
सब काम रूगामका होता है। वैसे ही शरीरमें मी एक इन्द्रिय है, वह यह काम 
करती है। मन एक इन्द्रिय है, ऐसा हम बोलते हैं। इसकी जगह गीताने यह नयी 
परिभाषा इस्तेमाल की है--धृति और बुद्धि । ऐसे दो साधन मनुष्यके पास हैँ । 
करण ओर साघनमें फर्क है। चश्मा साघन है और आँख करण | साइकिल साधन 
है और पाँव करण । पाणिनिने उसकी व्याख्या दी है, तृतीया विभक्ति करण 
होती है । “साधकतमं फकरणम्‌'--सवसे श्रेष्ठ साघनका नाम है करण । चश्मा 
आँखके बिता काम नहीं देता, चश्मा उपकरण है, करण नहीं; आँख करण है । 
चरखेसे सूत कातते हैं, तो चरखा उपकरण है, हाथ करण है। जो अत्यन्त महत्त्व- 
पूर्ण सावन है, उसीका नाम है करण। और जो गौण है, उसका ताम है उपकरण । 
उपकरण यानी साधथन-सामग्री | घृति नामका एक करण है, वैसे बुद्धि नामका 
भी एक करण है। वुद्धि बोध देगी---कहाँ जाना है, क्या करना है, यह समझा- 
येगी। घृति अपनेपर कावू रखकर काम करायेगी, उस कामको करनेमें जहाँ ढील 
देनेकी जरूरत होगी, वहाँ ढीलू देगी, और जहाँ तंग करनेकी जरूरत होगी, 
वहाँ तंग करेगी । यह सारा नियमन-कार्य घतिसे 


वृतिसे होगा । प्रवोधन, बोघन बुद्धिसे 
होगा, तो नियमन घृतिसे होगा । नियमन अगर ठीक ढंगसे न हुआ, तो बोध व्यर्थ 
जायगा। 


द२ तीसरी दब्ति 


परस्पर सहयोगकी भावना बढ़े इत्यादि अनेक गृणोंके विकासकी जरूरत होती है, 
उसकी कोई योजना शिक्षणमें नहीं है। सिर्फ स्मृति और तककी योजना है । स्मृति 
भी वह नही, जो एक वड़ी शक्त्ति है। ( देखें चौथी झक्ति स्मृति” )। इस स्मृतिका 
अर्थे है; कंठ किया हुआ-रटा हुआ, विना देखे याद करनेकी झर्क्ति याने स्थाही- 
चूस” । गुरुजीने कहा या किताबमें छिखा, वह कितना चूस लिया अपने स्याही- 
चूसने ? वे सिखानेवाले भी यह जानते हैं कि हम जो चीजें सिखाते हैं, वे तिकम्मी 
होती हैं, कुछ ध्यानमें रखनेकी जरूरत नहीं है। कौन रखेगा याद उन्हें ? इसलिए 
वैतीस प्रतिशत नम्बरोंमें पास कर देते है, याने सड़सठ फीसदी भूलनेकी गुंजाइड 
कर देते हैं। किसीको घरमें रसोई वनानेके लिए रखते हैं | वह सौ रोटीमेंसे तैतीस 
ही अच्छी बनायेगा, तो उसको रखेंगे ? लेकिन शिक्षक उसको पास करते हैं। 
मतलब यह कि जो बच्चे स्मृति रखना नहीं चाहते, उनसे रखवाता है, तो इतना 
गूंजाइश रखनी पड़ती है। लेकिन चालीस प्रतिशत अंक पानेवाला अच्छा 
कहलाता है, और साठ प्रतिशत हासिरू कर लिया तो उत्तम--बहुत भच्छा है, 
यानी साठ फीसदी चूस छिया ! 


श्वतिके बिना उत्साह नहीं टिकेगा 


घृति नामकी कोई शक्ति है और उसके विकासकी योजना करनी चाहिए। 
पर यह तो है ही नहीं । उसके बिता उत्साहका उमार आयगा और जायगा और 
उससे कुछ शक्ति क्षीण होगी। अकेले उत्साहके आवागमनके साथ उतनी शवितका 
क्षय होगा | अनुमव भी ऐसा होता है। शादीके समय पाँच-छह दिन जागे, खूब काम 
किया और समारंभ होनेपर शक्ति खतम हो गयी । परीक्षा आयी, रठकर यादें किया 
और जब परीक्षा खतम हुई, सव शक्ति खतम । इस तरह उत्साह जाता है और 
जाता है, तो उससे वेहतर है कि वह आये ही नहीं, ताकि जानेका मौका न रहे । 
लेकिन अगर आता है और जाता है, तो मनुष्यकी शक्ति क्षीण करके जाता है। 
बर्डस्वथ ने लिखा था : . ह०८पंगष्ठ थावे 5०9व7तांजठठ ए ८ च४०६९०००४ 9०ए८:४-० 
प्राप्त करने और खर्च करनेमें हम अपनी ताकतको क्षीण करते हैं। उत्साहके साथ 
वीरज भी चाहिए | (ृत्युत्साह'--दोनों इकट्ठा होने चाहिए, तब काम होता है। 
इसलिए घृतिका एक यह अर्थ है कि उत्साहको कायम रखनेवाली शक्ति । 


बोधन बुद्धिसे, नियमन ध्वतिसे 
'धुति' का दूसरा अर्थ है--एक इन्द्रिय | इसका खयाल अक्सर लोगोंको नहीं 


है। एक इन्द्रियके रूपमें इसकी गिनती मगवान्‌ने की है। मनुष्यके हाथ-पाँव कर्म- 
रिद्रिय हैं; श्रवण, चक्षु आदि ज्ञानेन्द्रिय हैं । ऐसे ही अन्त:करण याने अन्दरकी एक 


सप्त शक्तियाँ द्च्प्‌ 
रूगा कि दृढ़ निइ्चय करके कोई वात वता रहा है। यानी संदय वहाँ दीखता ही 
नहीं । वहाँ कोई ढुंड़ रहा है, टटोल रहा है, ऐसा नहीं दीखता । जैसे कोई चीज 
हाथमें आयी और उसे अपने हायसे प्रत्यक्ष वताता है और देखकर बोलता है, 
ऐसा रूगता है । इसका पवका असर, मजबूत असर होता है, जो बड़े-बड़े थोथे ग्रन्थ 
पढ़कर नहीं होता । ऐसा क्‍यों होता हैं ?” मैंने जवाब दिया कि वे शब्द ताकिक 
नहीं, अनुभवके हैं । प्रत्यक्षमें चीजका अनुमव करके साक्षात्‌ जो अनुमव आया, 
वह भी कम-से-कम हाव्दोंमें लोगोंके सामने रखा जाय, तो वे शब्द जानदार 
होते हैं, उनमें प्राण-संचार होता है और समाजको वे बोध देते हैं। हम विद्वानों- 
का ग्रन्थ पढ़ते हैं, वेकनका ग्रन्थ पढ़ा---(/0.06ए2४7८९४7८७६४ 06# ९80पंए27 
अच्छा रूगा। उस ग्रंथमें वहुत ज्यादा दिलचस्पी नहीं थी, फिर भी कुछ विकास हुआ, 
कुछ बोध हुआ, थोड़ा-सा बुद्धिका विकास हुआ। ऐसे विद्वानोंके ग्रंथका कुछ उपयोग 
नहीं होता है, ऐसा नहीं है। कुछ बोव मिलता है, लेकिन जिनके पास घति और 
वृद्धि होती है, ऐसे जो महान्‌ होते हैं, उनके शब्दोंमें ताकत आती है । यह घ॒ति 
नामकी इंद्रिय विकसित करनी है, तो उसके लिए तरह-तरहके छोटे-बड़े फ 


ओर. शुभ संकल्प 
करना और उनको पूर्ण करता, यह एक तरीका है। 
विद्या-स्नावक ओर ब्त-स्नातक 

घृतिके लिए जो शिक्षण, अध्ययन अपने देशमें चल, उसमें विद्या-स्नातक 
ब्रत-स्नातक और उम्य-स्नातक, ट! 


ऐसा था। स्तातक वह, जिसने स्नान किया 
वह विद्या पूरी की है। आजकल विद्या-समाप्तिपर गाउन! धर 


चोगा पहनाते है 
इंग्लेण्डका एक तरीका है। वहाँ ठंड होनेके कारण स्नान हो हो ० 2423 
गाउन' पहनाते हैं। अपने गरम देझमें नी विद्या-समाप्तिपर गाउन” आ गया। 
पुराना रिवाज था कि गुरुके घरमें विद्या पूरी होनेपर गरु अपने हाथसे उसको स्नान 
कराते थे और कहते थे कि तुम फलानी-फलानी विद्यामें निष्णात हो या 


उत्तम 


दर दीसरी शदित 


श्वृति मजबूत वनानेकी प्रक्रिया 


वुद्धिने वात तो ठीक समझायी, उससे बोब भी हुआ; लेकिन घृति कमजोर 
हुई, ता उस कमजोर धृतिको मजबूत बनाना, यह भी एक साथना है। धृति अनेक 
विब छोटे-छोटे संकल्पोंद्रारा मजबूत बनायी जा सकती है । एक छोटा-सा संकल्प 
दो-चार या पाँच दिनोंके छिए किया जाय और उतनेही दिनोंमें पृ्णं किया जाय । 
एकर बड़ा संकल्प करें और पूरा न पड़े, तो वह धृति वढ़ानेका सावन नहीं हो सकता । 
दस मेर ताकत हो, तो पाँच सेरवाला ही संकल्प करें, ताकि टूटनेका मौका व 
आये । कितनी भी विकट परिस्थिति आये, तो भी हम कृत संकल्पको पूरा करेंगे, उत 
निशचयसे चलित नहीं होंगे, ऐसं। तय करके सात दिनका निश्चय कंरें। सात दिलोंमें 
कभी निश्चयके खिलाफ कोई भी विध्त आये, तो उसके वश न हों और अपना 
निश्चय पूर्ण ही करें। मान लीजिये कि सात दिनतक सुवह उठकर नहानेकेा संकल्प 
किया । ठंडके दिनोंमें नहानेका ऐसा संकल्प स्त्रियाँ करती हैं। तमिक्कमें बड़ा काव्य 
लिखा गया है । तीस पद्योंका भजन है | आऑडाछने लिखा है : 'मारग्ली तिगछ 
मदोीनीरेंद नन्‍नाछील नो राड पोदुवीर पोदुभीनो ने रिल्ठैयीर।' मार्यशीर्ष महीनेमें वहने 
स्नान करनेका नियम करती हैं और सब नदीपर स्नाने करके पूंजा करती हैं। एक 
महीनेका संकल्प होता है। उस महीनेमें वहुत॑ ज्यादा ठंड नहीं होती, तो बहुत कम 
भी नही होती। एक महीनेमें यहं संकल्प-शक्ति पार उतरती है। श्रावणका सोम- 
वार आया, जो करीव चार-पाँच आते हैं, तो उसका भी संकेल्प करते हैं कि सोम- 
वारका उपवास करेंगे। बहुत बड़ा संकल्प नहीं है, लेकिन पुरा किया, तो उससे 
आत्माका बल बढ़ता है और धृति मजबूत बनती है | ऐसे छोटे-छोटे, अच्छे, 
आसाव नियम करें और उनके पालनके लिए पूरी ताकत छूगायें। उसके वाद 
उससे ज्यादा कठिन संकल्प कर सकते हैं। इस तरह हम संकल्प-शर्क्ति बढ़ाते चले 
जाये, तो धृति मजबूत होती है । 


तार्किक ओर अनुभवजन्य शब्द 


जिन पुषुपोंमें बृतिकी कमी होती है, उनका बोध चाहे कितना भी बड़ा हो 
पर वे ज्यादा पुरुपार्थ नहीं कर पाते । उनको कुछ सूझा, तो समाजकों समझाते हैं; 
लेकिन समाजको उनके वचनोंपर विश्वास नहीं होता । जिन्होंने केवल वुद्धि-वल- 
से वा्तें वतायीं, लेकिन उनपर अमल करके नहीं दिखाया, वैसे पुरुषोंके शब्दोंपर 
समाजका विश्वास नहीं बैठता, उनका असर नहीं होता । एक पश्चिमका दाशैनिक 
मिला था। उसने कहा: “हमने दशन-झआास्त्र पढ़ा, ग्रीन पढ़ा, कान्‍्ट पढ़ा और तरहें- 
तरह॒के सिद्धान्त पढ़े; लेकिन उपनिपद्‌ पढ़नेपर जो दृढ़ निश्चय मालूम हुआ, 
वह उत दर्शनोंसे मालूम नहीं हुआ । इसका कारण क्‍या है ? उपनियद्‌ पढ़ा, तो 


सप्त शक्तियाँ द्प्‌ 


लगा कि दृढ़ निश्चय करके कोई वात वता रहा है। याची संशय वहाँ दीखता ही 

नहों। वहाँ कोई ढूंढ रहा है, टटोल रहा है, ऐसा नहीं दीखता । जैसे कोई चीज 
हाथमें आयी और उसे अपने हाथसे प्रत्यक्ष वताता है और देखकर बोलता है, 
ऐसा रूगता है । इसका पक्का असर, मजबूत असर होता है, जो बड़े-बड़े थोथे ग्रन्थ 
पढ़कर नहीं होता । ऐसा क्यों होता है ?” मैने जवाब दिया कि वे शब्द ताकिक 
नहीं, अनुभवके हैं। प्रत्यक्षमें दीजका अनुमव करके साक्षात्‌ जो अनुभव आया, 
चहु भी कम-से-कम छाव्दोंमें लोगोंके सामने रखा जाय, तो वे शब्द जानदार 
होते हैं, उनमें प्राण-संचार होता है और समाजको वे बोध देते हैं। हम विद्यानों- 
का ग्रस्य पढ़ते हैं, बेकनका ग्रन्थ पढ़ा--हपएशाटशाशटए 06 6कणागड्? 
अच्छा छगा। उस ग्ंथमें बहुत ज्यादा दिलचस्पी नहीं थी, फिर भी कुछ विकास हुआ, 
कुछ बोध हुआ, थोड़ा-सा बुद्धिका विकास हुआ । ऐसे विद्वानोंके प्रंथका कुछ उपयोग 
नहीं होता है, ऐसा नहीं है। कुछ बोध मिलता है, लेकिन जिनके पास घृति और 
बुद्धि होती है, ऐसे जो महान्‌ होते हैं, उनके शब्दोंमें ताकत आती है । यह घ॒ति 
नामकी इंद्रिय विकसित करनी है, तो उसके लिए तरह-तरहके छोटे-बड़े शुभ संकल्प 
करना और उत्तको पूर्ण करना, यह एक तरीका है। 


विद्या-स्नातक ओर ब्त-स्नावक 


घृतिके लिए जो शिक्षण, अध्ययत जपने देशमें चला, उसमें विद्या-स्नातक, 
ब्त-स्तातक और उमय-स्तातक, ऐसा था। स्नातक वह, जिसने स्वान किया है, 
वह विद्या पूरी की है। आजकल विद्या-समाप्तिपर गाउन” ( चोगा ) पहनाते है। 
इंग्लेण्डका एक तरीका है। वहाँ ठंड होनेके कारण स्नान नहीं हो सकता, इसलिए 
'गाउन' पहनाते हैं। अपने गरम देशमें भी विद्या-समाप्तिपर गाउन! आ गया । 
पुराना रिवाज था कि गुरुके घरमें विद्या पूरी होनेपर गुरू अपने हाथसे उसको स्नान 
कराते थे और कहते थे कि तुम फल्लनी-फलानी विद्यामें निष्णात हो याने उत्तम 
स्नान तुमने किया है, ऐसा उसका मतरूव है। विद्या-स्तनातक यानी जो अभ्यास- 
क्रम तय है, जो विद्या निश्चित है, वह उन्होंने 


गी रवि पूरी कर लो और चे जाना चाहते हैं, 
तो गुरु कहते हैं, ठीक है, तुम जा सकते हो, तुम विद्या-स्तातक हो । फिर चाहे 
वह विद्या बारह सालके बदले दस साहमें ही प्राप्त कर ही हो। 


इसरा था ब्रत-स्तातक, उसने विद्या तो पूरी नहीं की, लेकिन वारह सारू- 
तक ब्रह्मचयंका पारन किया है। गुरु उसे स्वान कराते हैं और कहते हैं कवि तुम 
ब्रत-स्तातक हो : थह नहीं कि तुमसे निव्चिचत विद्या हासिरू नहीं की है, उसके 
पत्र नहीं दिये हैं, तो तुम फेल हुए। इन बारह सालोंमें तुमने खूब काम किया हे, 
ब्रतोंका पालन किया है, जंगलमें गये हो, गुरुकी सेवा की है, निद्राको जीता है, 
कप फावू पाया है; ऐँसी बातें भी थीं, जो तुम्हारी समझमें . नहीं आयी 


प्‌ 


द्द्द तीसरी शदित 


श्वृति मजबूत वनानेकी प्रक्रिया 


वद्धिने वात तो ठीक समझायी, उससे वोब भी हुआ; लेकिन धृति कमजोर 
हुई, ता उस कमजोर घृतिको मजबूत बनाना, यह भी एक सावना है। धृति अनेक- 
बिब छोटे-छोटे संकल्पोंद्रारा मजबूत बनायी जा सकती है। एक छोटा-सा संकल्प 
दो-चार या पाँच दिनोंके लिए किया जाय और उतनेही दिनोंमें पूर्ण किया जाय। 
एक बड़ा संकल्प करें और पूरा न पड़े, तो वह धृति वढ़ानेका साधन नही हो सकता । 
दस सेर ताकत हो, तो पांच सेरवाला ही संकल्प करें, ताकि टूटनेका मोका न 
आये । कितनी भी विकट परिस्थिति आये, तो भी हम कृत संकल्पकों पूरा करेगे, उ्त 
निश्चयसे चलित नहीं होंगे, ऐस। तय करके सात दिनका निश्चय कंरें। सात दिनोमि 
कभी निशचयके खिलाफ कोई भी विघ्त आये, तो उसके वश् न॑ हों और अपना 
निश्चय पूर्ण ही करें। मान लीजिये कि सात दिनतक सुबह उठकर नहानेका सकल 
किया । ठंडके दिनोंमें नहानेंका ऐसा संकल्प स्त्रियाँ करती हैं। तंमित्ठमें वड़ा काव्य 
लिखा गया है। तीस पद्योंका मजन है । आंडाछते लिखा है : 0 8 
सदीनी रेंद नन्‍नाव्ठील नी राड पोद्ुवीर पोदु मीनो ने रिछ्ेयीर। मार्गशीर्ष महीनेमें वहने 
स्नान करनेका नियंम॒ करती हैं और सब नदीपर स्तान करके पूंजा करती हैं। एक 
महीनेका संकल्प होता है। उस महीनेमें वहुत॑ ज्यादा ठंड नहीं होती, तो बहुत कम 
भी नहीं होती । एक महीनेमें यहं संकल्प-शक्ति पार उत्तरंती है। श्रावणका सीम- 
वार आया, जो करीब चार-पाँच आते हैं, तो उसका भी संकल्प करते हैं कि सौम- 
वारका उपवास करेंगे | बहुत बड़ा संकल्प नहीं है, लेकिन पूरा किया, तो उसतत 
आत्माका वल बढ़ता है और धृति मजबूत बनती है । ऐसे छोटे-छोटे, अच्छ, 
आसान नियम करें और उनके पारनके लिए पूरी ताकत छगायें | उसके वाद 
उससे ज्यादा कठिन संकंल्प कर सकते हैं । इस तरह हम संकल्प-शक्ति बढ़ाते चले 
जायें, तो धृति मजबूत होती है । 


तार्किक ओर अनुभवजन्य शब्द 


जिन परुरुषोंमें घुतिकी कमी होती है, उनका बोध चाहे कितना भी बड़ा हो 
पर वे ज्यादा पुरुपार्थ नहीं कर पाते । उनको कुछ सूझा, तो समाजको समझते हैं; 
लेकिन समाजको उनके वचनोंपर विश्वास नहीं होता ! जिन्होंने केवल वुद्धि-व॒छू- 
से बातें बतायीं, लेकिन उनपर अमल करके नहीं दिखाया, वैसे पुरुषोंके शब्दापर 
समाजका विश्वास नहीं बैठता, उनका असर नहीं होता । एक पश्चिमका दाशतिक 
मिला था। उसने कहा: हमने दश्शन-शास्त्र पढ़ा, ग्रीन पढ़ा, कान्ट पढ़ा और तरहं- 
सरहके सिद्धान्त पढ़े; लेकिन उपनिपद्‌ पढ़नेपर जो दृढ़ निश्चय माहूम हुआ, 
वह उन दर्शनोंसे मालूम नहीं हुआ । इसका कारण क्या है ? उपनिपद्‌ पढ़ा, तो 


सप्त शक्तियाँ द्द्प्‌ 
लगा कि दृढ़ निइचय करके कोई वात वता रहा है। _ यानी संशय वहां दीखता ही 
नहीं। वहाँ कोई ढूंढ रहा है, टटोल रहा है, ऐसा नहीं दीखता । जैसे कोई पोज 
हाथमें आयी और उसे अपने हाथसे प्रत्यक्ष बताता है ओर देखकर वोल्ता है, 
ऐसा रूगता है । इसका पक्का असर, मजबूत असर होता है, जो वड़े-बड़े थोथे ग्रन्य 
पढ़कर नहीं होता । ऐसा क्‍यों होता है ?” मैंने जवाब दिया कि वे शब्द ताकिक 
नहीं, अनुभवके हैं । प्रत्यक्षमें चीजका अनुमव करके साक्षात्‌ जो अनुमव आया, 
बह भी कम-से-कम हाव्दोंमें छोगोंके अप रखा जाय, तो वे शब्द जानदार 
होते हैं, उनमें प्राण-संचार होता है और समाजको बे बोध देते हैं। हम बिद्वानों- 
का ग्रन्य पढ़ते हैं, बेकनका ग्रन्थ पढ़ा--0.वए४7९6/ए2८०८ 0६ [काययं। 
अच्छा छगा। उस ग्रंथमें बहुत ज्यादा दिलचस्पी नहीं थी, फिर भी कुछ विकास हुआ, 
कुछ बोध हुआ, थोड़ा-सा वुद्धिका विकास हुआ। ऐसे विद्वानोंके प्रंथका कुछ उपयोग 
नहीं होता है, ऐसा नहीं है । कुछ बोध मिलता है, लेकिन जिनके पास घृति और 
बुद्धि होती है, ऐसे जो महान होते हैं, उनके शब्दोंमें ताकत आती है। यह घृति 
नामकी इंद्रिय विकसित करनी है, तो उसके लिए तरह-तरहके छोटे: 


हम 


-बड़े शुभ संकल्प 
करना और उनको पूर्ण करना, यह एक तरीका है । 
विद्या-स्नातक ओर बत-स्नातक 


धृतिके लिए जो शिक्षण, अध्ययन अपने देशमें चला, उसमें विद्या-स्नातक, 
न्रत-स्नातक और उमय-स्तातक, ऐसा था। स्नातक वह, जिसने स्वान किया है 
वह विद्यप पूरी की है। आजकल विद्या-समाप्तिपर गाउन! ( चोगा ) पहनाते हैं। 
इंग्लैण्डका एक तरीका है। वहाँ ठंड होनेके कारण स्तान नहीं हो सकता, इसलिए 
'गाउन' पहनाते हैं ।॥ अपने गरम देशमें भी विद्या-समाप्तिपर गाउन आ गया । 
पुराना रिवाज था कि गुरुके घरमें विद्या पूरी होनेपर गुरु अपने 
कराते थे और कहते थे फलानी: विद्यामें निष्णात हो याने उत्तम 
स्तान तुमने किया है, ऐसा उसका मतलव है। विद्या-स्नातक यानी जो अस्यास- 
क्रम तय है, जो विद्या निश्चित है, वह उन्होंने पूरी कर ली और वे जाना चाहते हैं, 
तो चुरु कहते हैं, ठीक है, तुम जा सकते हो, तुम विद्या-स्नातक हो / फिर चाहे 
वह विद्या बारह सालके बदले दस सालूमें ही प्राप्त कर ली हो। 3 

दूसरा था ब्रत-स्तातक, उसने विद्या तो पूरी नहीं लेकिन साल 
तक ब्रह्मचर्यका पालन किया है। गुरु उसे स्नान कराते हैं. और कई साल- 
ब्रत-स्तातक हो : भह नहीं कि तुमने निश्चित विद्या हासिल नहीं की तुम 
पर्त नहीं दिये हैं, दो तुम फेल हुए । इन बारह सालोंसें तमले जेल आर है, उसके 
गतोंका पालन किया है, जंगलूमें गये हो, गुरुकी सेवा की है, निदाको गम किया है, 
इन्द्रियोंपर कायू पाया है; ऐसी बातें भी थीं, जो तुम्हारी समझमें * जीता है 


| 
ि 


हा 


६६ तीसरी शक्ति 


और विद्याम्यास पूरा नहीं हुआ; मगर तुम जाना चाहते हो तो जाओ, तुन ब्रत- 
स्नातक हो । दि 
गुरु उसको पूर्ण समझते थे, जो उस्नब-स्नातक होता था । विद्या पूर्ण की ओर 
ब्रत भी पूर्ण किया, वह परिपूर्ण स्वातक हो यया। उसको उमय-त्नातक कहते 
हैं। इत-सन्नातकवाली वात घृतिके विकासके लिए थी | घृति-शक्तिके विकासके 
लिए आश्रममें एक कार्यक्रः होता था, उसमें जो प्रवीण, निण्णात हो चये, वे 
ब्रत-स्तातक हो यये और वृुद्धिके विकासके लिए जो कार्यक्रम रखा था, वह 
जिन्होंने पूरा किया, वे विद्या-स्तातक हो गये । 
! 20 ७ पक 68 ० ५ बह 3. 
क्षातावबह्ानल एकाया शिक्षण 
धृतिका शिक्षण एक बहुत बड़ी वात है। उसकी कोई योजता न अपने पास घरमें 

है, न स्कूलमें है । कुछ थोड़ी-सी विद्या मिलती है, जिसमें स्वृति /0 3038: 
अलावा किसी और गुणका विकास नहीं होता । सत्यपर उत्तम तिवंब लिखनंवाल 
पास हो गया, भले बह सत्य न बोले और दुनियाकों ठगता ही रहे। अच्छा निरवंध 
लिखा, स्मरण-शक्ति अच्छी सावित कर ली और दक्क-शक्ति सावित कर ढी, 
तो उसकी स्मृति-शक्ति सावित हो गबी और ऐसे ठीक ढंगसे सुतंगत लिखा कि 
जिसमें आकर्पण हो, तो उसकी तर्क-शक्ति भी सिख हो गयी । दोनों शक्तिमे 
वह पास हो गया, छेकिन दुनियाको ठगता है, असत्य आचरण करता है, तो वहाँ 
कोई सवाल नहीं है ! यह बात एकांगी तो है ही, लेकिन इतनी खतरनाक है जार 
उसका परिणाम यह है कि हसमें कहनेकी हिम्मत नहीं होती कि सबको साक्षर 
वनाओ, तो समाजका कल्याण होगा । करोड़ों रुपयोंका खर्च केवल लोगोंकों क, 
का, कि, की' सिखानेमें हो और माता जाय कि लोग उन्नत हो गये और अच्छ नाग- 
रिक हो यये ! जो पढ़-लिख चुके और कहते है कि अच्छे नागरिक हुए, क्या वे अपने 
हिसाव पेश करते हैं ? क्या वे प्रामाणिक हैं ? बेहतर है कि जो नहीं पढ़े, वे कुछ 
प्रामाणिक हैं, अपना श्रम करते हैं, सन्तुष्ट रहते हैं। इसलिए यह पढ़नता-लिखना 
अगर हम कर लें, तो सारे भारतकी एक शबित हमने वढ़ायी, भारत उन्नति करेगा, 
तरक्की करेगा, ऐसा कहनेकी हिम्मत नहीं होती । 


अविद्या ओर विद्या 

एकांगी विद्या बहुत नुकसान करती है, इसलिए उपनिपदोंने यहाँतक कह दिया 
कि जो केवल विद्याके पीछे जाते हैं, वे घने अंबकारमें प्रवेश करते हैं : 'अच्धे तमः 
प्रचिशन्ति येइविद्यासुपासते, ततो भूय इच ते तमो थ उ विद्यार्यां रताः: अन्यदेवा- 
हुविद्ययाध्व्यदाहुरविद्यया, इति शुश्षुभ घीरार्णां ॥४ जो केवल अविद्यामें पड़े हैं, वेभी 
घने अंधकारमें हैं और जो विद्यामें पड़े हैं, वे उससे भी ज्यादा घने अत्यकारमें हैं 





सप्त शाकितियाँ द््छ 
इससे अधिक और कहनेको कया बाकी रहता है ? यह बड़ा हिम्मतवाला वाक्य है। 
ऐसा वाक्य मुझे दूसरे ग्रन्थमें पढ़नेको नहीं मिल्य, जहाँ बिलकुछ हिम्मतके साथ 
ज्ञानका भी निषेध किया गया हो। जो भज्ञानमें प्रवेश करता है, वह तो ठीक है, 
कुछ न कुछ काम भी करेगा, खेती करेगा, कुछ है उसके पास। बह भार नहीं 
होगा, केकिन जो केवर विद्याकी उपासना करे, वह उससे भी घते अंवकारमें 
जायगा, यह बात बड़े पतेकी है। इस तरह धृति-विहीन विद्या भगर रहती हैं, 
तो चह एकांगी रहती है और उससे नुकसान होता है । 

'धत्ति' का एक अथ है उत्साह, याने उत्साहको टिकानेबाला गृण और दूसरा 
अर्थ है अन्तःकरणकी एक शक्ति । जैसे बुद्धि नामकी एक शबवित है, नि है, उसी प्रकार 
बुद्धिकी पूति करनेवाली शक्ति धृति है, जो जमरूमें बहुत ही अनिवार्य है। अमरूू 
केवल बद्धिसे, कानूनसे नहीं होता। बुद्धिसे विधान बनेंगा, लेकिन उसपर 
जो अमल होगा, वह घृतिके विना नहीं होगा । इसलिए भगवानूने उसको स्वतंत्र 


शक्ति मानकर गीतामें उसका उल्लेख 


उल्लेख किया हैं और यहाँ शवितियोंकी ग्रिवतीमे 
“ृत्ि' शब्द इस्तेमाल किया हैं। 


स्त्रियोंमें भ्रति अधिक 


इस विपम्म स्त्रीसे खास अपेक्षा भगवानने की है, ऐसा मानना होगा और 
दीखता भी वैसा ही हैं। वीमारोंकी सेवा करनेमें कभी-कभी वहनोंको इतनी 
तकलीफ उठातनी पड़ती है कि वहाँ कोई दूसरा जाय तो उसका दिल फट जाय, 
बह टिक न सके । लेकिन बहनें बहुत कष्ट और तकलीफ उठाकर रोज एक-एक 
क्षण मत्युकी तरफ जानेवालेको देखते हुए भी सेवा करती हैं । यह सारी ताकत 
वहदोंमें होती है । जहाँ महिलाओंकी कुछ शक्ततिका विकास हुआ है, बहाँ ऐसा 
अनुभव आता है । इससे उल्दा भी अनुभव आता है कि वे जरा भी सहन नहीं कर 
सकतीं । अपने बच्चेका ऑपरेशन देखनेतक नहीं जा सकतीं | ऑपरेडान होगा 
तो बच्चा बचेगा, ऐसा रूगता है । ऑपरेशनकी क्रिया कठोर और, निष्ठुर तो है 


नहीं, दयाल क्रिया है, फिर भी किसी माँसे कहा जाय क्वि उस काममें मदद करो, 
तो सदद करनेकी चात अछच रही, 


, देखने भी वह चहीं जा सकती । इतनी भी घति 
नहीं हैं, क्योंकि शिक्षण नहीं सिला है | फिर भी कुल मिलाकर स्त्रियोमें सहन- 
शीलता बहुत होती है। उनके सामने सहन करनेके प्रसंग भी काफी जाते है 
वे इससे बृति गुणका विकास अधिक कर सकती हैं, 


ड् हब 2 हैं, ऐसा मान सकते हैं, कम-से- 
कम भगवानूवे तो मान लिया है । भारतीय संस्क्ृतिने भी इतनी आशा रखी है । 


अहिसाका जब जमाना आयेगा, त्तव मेरा खयाल है कि अहिंसामें एक विशेष प्रकार- 
की घृतिकी जरूरत होगी। हिंसामें दूसरे प्रकारकी घृतिकी जरूरत रहती है । 
हिंसा और अहिंसा--दोनों जगह धृतिकी जरूरत है। हिंसामें जिस घृतिकी 
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जरूरत है, उसमें स्त्रियाँ शायद कम पड़ें, वहाँ टिक न सकें, लेकिन अहिसामें जिस 
धृतिकी जरूरत है, मुमकिन है कि पुरुपसे स्त्रियाँ कुछ ज्यादा ठिकें । 


तालीसकी दिशा 


इसपर पूछा जाता है कि कार्यक्रम क्‍या बनायें ? पाठ्यक्रम क्‍या बनायें ? 
पाठ्यक्रममें गणित, भूगोल आदि विपय हैं। ऐसे विषय तो मैं दो-चार हजार पेश 
कर सकता हूँ। लेकिन वाह्य विपयोंकी तालीम नहीं देनी है । कुछ तालीम 
इन्द्रियकी, कुछ देहकी, कुछ वाणीकी, कुछ चित्तकी तालीम होनी चाहिए--ये 
ही तालीमके विपय हो सकते है । चित्तम जो विविध शक्तियाँ हैं, उनके विकास- 
की तालीम होनी चाहिए । यह सारा विचार नही होता । गणित, हिन्दी, भूगोल 
कितने घंटे सिखाया जाय, यही विचार होता है । क्‍या गणित, भूगोल, अंग्रेजी 
सीखनेके लिए ही हमारा जन्म हुआ है ? इसके साथ हमारा क्‍या ताल्‍लुक है ? 
जितना लाभदायक हो, उतना हम सीखेगे, नाहक सारा गणित-शास्त्र सीखना 
क्या हमारा धंधा है ? 

एक सुप्रसिद्ध कहानी है । एक मल्लाह था और एक गणितज्ञ था। दोवों 
एक किझतीमें जा रहे थे। गणित्तज्ञने मल्खाहसे पूछा कि गणित-श्ास्त्र जानते हो ? 
मल्लाहने कहा : गणित क्या चीज है, मैं नही जानता । प्रोफेसरने कहा : तेरी 
चार आने जिंदगी वरवाद हो गयी। मल्लाहने कहा : अच्छी वात्त है। फिर 
पूछा : भूगोल-शास्त्र मालूम है ? बोला : भूगोल-शास्त्र क्या बला है, यह भी मैं नहीं 
जानता उन्होंने कहा : तेरी और चार आने जिन्दगी खतम हो गयी । इतनेमें 
जोरसे आँधी आयी, बहुत बड़ा तूफान आया । किह्ती डूबनेकी नौबत आयी, 
तो मल्लाह प्रोफेसर साहबसे पूछता है कि आपको तैरना आता है ? प्रोफसरने 
कहा : “ना, यह तो मैं नही जानता ।” मल्लाहने कहा कि मेरी तो चार और 
चार, आठ आना जिन्दगी खतम हुई, आपकी तो सोरूह आने खतम होनवाली है । 


७. क्षमा 
धृतिके बाद क्षमा | क्षमाको एक विज्ञेप शक्तिके रूपमें माना हे । उसका 
एक स्वतंत्र मूल्य है। कोई अपराध करता है, इंजा पहुँचाता है, तकडाक 
देता है--निन्‍्दा, अपमान इत्यादि करता है, तो उसे सहन करनेको, मुआफ 
करनेको क्षमा कहते हैं । 


सहज क्ष्‌सा 
क्षमा यानी पृथ्वी । पृथ्वी सहजभावसे हम सबका बोझ उठाती है । हम 
उसे पीड़ा पहुँचाते हैं, लेकिन उसका एहसास उसे नहीं होता । हम उसे खोदते हैं 


सप्त दक्तियाँ ६९ 
तो भी उसके बदलेमें वह हमें अच्छी फसल ही देती है । इस तरह उसके स्वमावमें 
क्षमा है । क्षमाका भी बोझ हो, तो वह शक्ति नहीं वनती । अन्दर क्रोव है, उसे 
काबूसें रखकर क्षमा करें, तो वह एक बड़ी अच्छी बात है, लेकिन क्षमाका पूरा 
अर्थ उसमें नहीं आता । सहजमावसे ही जब क्षमा की जायगी, तव 29792 
प्रकद होगी । इसलिए प्रयत्नपूर्वक भी क्षमा करनी चाहिए। चित्तमें क्राधादि 
विकार पैदा हुए हों, किसीने अपकार किया हो, तो उन क्रोधादि विकारोंको मिटाना 
चाहिए। यह साधककी भूमिका वहुत आवश्यक है। लेकिन क्षमाकी शक्ति तव 
वनगी, जब क्षमा सहज होगी। ज्ञानदेव महाराजने एक प्रार्थनामें कहा है: 
शान्ति, क्षम, पद्धि-समृद्धि, हे हि पाहतां मज उपाधि ४ किसीपर दया, क्षमा 
करना भी एक ऋद्धि-समृद्धि है और वह भी मुझे उपाधिरूप मालूम होती है । 
यानी वह भी ऋद्धि है । इसलिए क्षमाका चित्तपर वोझ न हो। किसीने अपराध 
किया, तो उसका बदला लेनेकी वृत्ति होती है, इसका चित्तपर बोझ होता है । 
वैसे ही किसीने अपराध किया हो और मैंने उसे क्षमा कर दिया, तो उसका भी 
चित्तपर बोझ होता है । कवियोंने कहा है कि चन्दनके वृक्षको हम जिस कुल्हाड़ीसे 


काटते हैं, उसी कुल्हाड़ीको वह सुगंध देता है। यानी वह सिर्फ क्षमा ही नहीं 
करता, उसे अपना गुण भी देता है । स्पर्शभणिपर लोहेसे प्रहार किया जाय, तो 
भी वह लोहेको सोना वना देती है। यानी क्षमा उसका स्वभाव है । 


क्षमा शक्ति कच्र बनती है ९ 


क्षमा करना एकदमसे नहीं बनेगा । इसके लिए प्रयत्वशीरू रहना होगा । 
उस भ्रयत्नशील अवस्थाको हमें गौण नहीं मानना चाहिए। क्षमाकी शक्ति तब 
बनती है, जब हमने स्वमावसे ही क्षमा की हो । हमने क्षमा की है, ऐसा आभास 
न हो। हमने कुछ भी नहीं किया है, ऐसा भास होना चाहिए । हम क्षमा न करते, 
तो और क्‍या करते ? और कुछ करनेकी वृत्ति, शक्ति या स्वभाव हमारा है ही 
नहीं। हम क्षमाके अलावा और कुछ कर ही नहीं सकते । 


चसिष्ठकी क्षमा 


वसिप्ठ और विद्वामित्रकी कहानी प्रसिद्ध है। वसिष्ठको देखकर विश्वा- 
मित्रमें सत्सर पैदा हुआ । वह तपस्वी तो बहुत बड़ा था, बहुत भारी तपस्या 
करता था; लेकिन उसने वसिष्ठके पुबको आकर मारा। वसिष्ठने क्रोध नहीं 
किया। विश्वामित्रने देखा कि वसिष्ठ विरूकुल अडोरू रह गया है, बिलकुल 
वेशरम है, तो उसे भी मारना चाहिए। रातका समय था। चाँदनी छिटकी 
हुई 


थी। वसिष्ठ-अरुत्वतीका वन्‍वतीका वार्ताक्ाप चल रहा था कि विश्वामित्र छिपकर 
वहाँ पहुँचे । वे उन दोनोंकी बातें रंगे । अरुत्वतीने वसिष्ठसे कहा : 


कक 


सुनने 
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“बआँदनी कितनी सुल्दर है ।” वसिष्ठ बोले : “हाँ, बहुत सुन्दर है, विश्वामित्रकी 
तपस्याके समान मनोहर है ।' यह जव विद्वामित्रने सुना, तो विश्वामित्र पिघल 
गये । उनसे रहा नहीं गया, वे एकदम सामने आये और वसिष्ठके चरणोंपर झुक 
गये । उनको ऊपर उठाते हुए बसिष्ठने कहा: ब्रह्मपें, उत्तिष्ठ !' तबतक 
वसिष्ठने विदवामित्रकों ब्रह्मपि नहीं कहा था, लेकित जब विश्वामित्रने 
नम्न होकर प्रणाम किया, तब वह संज्ञा वसिप्ठने उनको दी । ५ 

वसिष्ठ ऋषि क्षमाके रहिए मशहूर हो गये । उनकी क्षमाकी खूबी हैं! 
उन्होंने अपराध सहन किया, इतना ही नही, छेकिन जिसने अपराध किया, उसका 
जो गुण था, उस गुणका ही स्मरण करते रहे । दोप-प्रहण किया ही नहीं | अपने- 
पर किये अपकारकों याद ही नहीं किया | यह जो सहज क्षमा' है, यह वहुत 
बड़ी शक्तिति है । 


क्षमा यानी दन्द्र-सहिष्णुतता 


क्षमाका दूसरा अर्थ यक्ष-प्रश्ममें आया है। यक्षने पूछा: क्षमा यानी 
क्या ?” युधिष्ठिरने जवाब दिया: “क्षमा इन्द्र-सहिष्णुता”, सहन-शीलता, 
दत्द-सहिष्णुता । द्वन्ध यावी प्रत्पर विरोबी वर्ताव--शीत-उष्ण, मान-भपाने 
इत्यादि इन्द्र हैं। इन्द्र कुछ भौतिक होते हैं, कुछ सामाजिक होते हैं। गीता 
उल्लेख आया है--योगी सान-अपसानकों समान मानता है। गुणातीत पुश्पका 
भी वर्णन आता है । हरएक वर्णनमें चाहे वह योगीका हो, चाहे संन्यासीका, हे 
सहत करता--यह लक्षण गीताने वार-बार कहा ही है। इ्नन्द-सहिष्णुता व्यापक 
वस्तु है--मान-अपमान, सुख-दुःख सब सहन करना पड़ता है। 

सुखकों भी सहन करनेकी वात है। दुःख तो मनुष्य सहन करता हीं है । 
दुःख सहन करनेकी बात कही जाती है, लेकिन सुख सहन करनेकी भाषा छोग नहीं 
बोलते | सुख भी सहत करना पड़ेगा | मनुष्य दुःखमें असुरक्षित होता हैं. बसे 
ही सुखमें भी असुरक्षित होता है ! गाड़ी जब चढ़ावपर होती है, तब भी गाड़ी- 
वाला चौकन्ना रहता हैं। गाड़ी जब उत्तारपर रहती है, तब भी वह चोकन्ना 
रहता है | वह निर्भय, शांत, स्वस्थ तव रहता है, जब गाड़ी उतारपर भी त हो 
और चढ़ावपर भी न हो, समान रास्तेपर हो । सुख-दुःखातीत जो मध्य-भूमिका 
है, वह समान रास्ता है । सुखावस्था यानी गाड़ी उत्तारपर है, बैल दौड़े जायेगे 
जोरोंसे, गाड़ी गढ़ेमें जायगी, गिरेगी। इच्द्रियोंको सुखका आकर्षण होता हे; 
तो इन्द्रियाँ जोरोंस उसे तरफ खिची चली जाती हैं। दुःख चढ़ावके जैसा हे 
वहाँ बैल आगे बढ़ना नहीं चाहते । इच्द्रियाँ ऊपर जानेकी हिम्मत ही नहीं करती | 
कभी-कर्मी कर्तव्य-परायण मनुष्यको दुःखकी तरफ जाना ही पड़ता है, तो इंद्वियों- 
को जोर देकर आगे ढकेलना पड़ता है, तव वे जाती हैं। तो सुखमें भी खतरा, 
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दु:खमें भी खतरा । दोनों अवस्थाओंसे भिन्न रहनेकी जरूरत है । इसलिए जैसे 
दुखको सहन करना है, वेसे सुखको भी सहन करना है । अपना कोड मित्र 
दुखमें है, तो हम उसकी मददमें जाते हूं, हु सहानुभूति पा होती है और 
उसे दःखमेंसे छुड़ानेकी इच्छा होती है । ऐसा ही अपना कोई मित्र सुखमें पड़ा हो, 

बहुत ऐशो-आराम, भौमगमें पड़ा हो, तो हमें दया आनी चाहिए | उसके पास हमें 
पहुँचना चाहिए, समझाना चाहिए कि तू ग्रि रहा है, यह ठीक नहीं, इतना 
सुख अच्छा नहीं । ईस तरह हज लिए जो वृत्ति हम रखते हूँ, वही सुखके 
लिए रखनी चाहिए और दो सहन करना पड़े, तो सहन कर लेना चाहिए। 
यहाँ क्षमाका अर्थ द्वन्द-सहिष्णुता' है । सामाजिक क्षेत्रमें परस्पर एक- 
इसरेके साथ व्यवहार करते हुए दूसरे मनुष्यके द्वारा अपनेपर अनेक प्रकारके अप- 
कार, जाने-अनजाने हो जाना सम्भव रहता है, उस हालतमें उसे मुआफ करनेकी 
बृत्ति, उसे मुआफ करनेका कोई बोझ भी न हो चित्तपर, इसका नाम विशेष 


अर्थमें क्षमा है। 

जहाँ सप्तविध शक्तियोंका वर्णन किया जा रहा है, वहाँ क्षमाका अर्थ 
इन्द-सहिष्णुताके रूपमें लेनेकी जरूरत नहीं मानता । परन्तु अपराध सहन करना, 
अपकारके बदले उपकार करना यह क्षमाका विधायक, सक्तिय रूप हुआ । 


क्षुमाकी सीढ़ियाँ 


( १) किसीने अपराध किया तो उसे दण्ड न देना बिलकुल पहली, प्रथम 
स्थिति है। ( २) उसे दण्ड न देना, उसपर न चिढ़ता और उसे भूल जाना दूसरी 
स्थिति है। (३ ) तीसरी स्थिति है--कोई अपकार करने आया है, उसमें भी 
चुण पड़े हैं, उन गुणोंको ग्रहण करता। ( ४ ) चौथी स्थिति है--अपकार करने- 
वालेपर उपकार करनेका मौका आये, तो उस मौकेको न खोना और अपकार- 
कर्तापर उपकार करना। (५) पाँचवीं स्थिति है--यह सब करते हुए 
चित्तपर इसका कोई बोझ न हो, स्वभावसे ही किया जा रहा है, ऐसी अवस्था 
होना । 

क्षमाकी ये उत्तरोत्तर भमूमिकाएँ होंगी और एक वहुत विद्ाल क्षेत्र खुल जायगा 
सामाजिक व्यवहारके लिए, सामाजिक कुृतिके लिए, जिसे आजकल हम सत्याग्रह 
आदिके नामसे पुकारते हैं | सत्याग्रहका सूक्ष्म अर्थ करने जाते हैं, तो वह क्षमा- 
का ही रूप आता है । ईसामसीहसे पूछा गया कि हम एक दफा क्षमा करें और 
उसका सामनेवालेपर परिणाम न हो, तो क्या किया जाय ? उसने कहा : सात 
दफा क्षमा करो । फिर पूछा : सात दफा क्षमा करनेपर भी परिणाम न आये, तो 
क्या किया जाय ? ईसामसीह बोले : सातगुणित सात दफा क्षमा करनी होगी ॥ 
इसका मतलरूब यह है कि क्षमा करो ही करो। क्षमा ही करते जाओ। 


७२ तीसरी शक्ति 


क्षत्रियोंक्री क्षमा 

महाभारतमें कहानी है--कृष्णने शिशुयारके शत अपराध सहन किये और 
जब उससे ज्यादा अपराध हुआ, तो उसका शासन किया। क्षात्र-कृत्तिमें इस 
मिसालको हम क्षमा' कह सकते हैं । लेकिन क्षमाकी जो अपनी वृत्ति है, उसमें 
यह नहीं आयेगा कि सो दफा क्षमा की, तो अव नहीं कर सकते । इसमें यह नाना 
गया है कि क्षमा एकांगी गुण है। यह मानकर कहा भी गया है कि “न श्रेयः सतत 
तेजी न नित्य॑ श्रेदसि क्षमा--हमेशा क्षमा करता ठीक नहीं, हमेशा तेजस्विता 
दिखाना ठीक नहीं । यह एक सामान्य अर्थका वचन है। यहाँ तेज और क्षमा 
दोनों एक-दूसरेके पूरक माने गये और कुछ अर्थमें विरोधी भी माने गये है। हमेशा 
तेजस्विता ठीक नहीं, कुछ मौकोंपर ठीक है; हमेशा क्षमा ठीक नहीं, कुछ मका- 
पर ठीक है; इस आशयका वाक्य महामारतमें आता है, तेज और क्षमाकी परस्पर 
पूरकता और परस्पर विरोधको बतानेके लिए । 

लेकिन जहाँ क्षमाको शक्तिरूपमें देखा है, वहाँ क्षमामें दुर्वलता नहीं है । 
जिस शख्सने सौ दफा क्षमा की और एक सौ एकवीं वार शासन किया, उसने क्षमा- 
को शक्ति नहीं माना। अगर मानता, तो क्षमा कितनी वार की, इसकी गिनती 
वह न करता । 


क्षमा $ एक शक्ति 


एक दफा क्षमा की, परिणाम नहीं आया, तो वह उससे ज्यादा गहरी क्षमा, 
गहरी वृत्ति, सौम्य वृत्ति वनाता--उसे सौम्यतर वनाता, यह प्रक्रिया करता | जैसे, 
किसीने तलवार चलाकर काम नहीं हुआ, तो पिस्तौल निकाली और पिस्तौछते 
काम नहीं हुआ, तो स्टेन-गन निकाली, इत्यादि-इत्यादि। शस्त्रपर जिसका 
विश्वास था, उसने एक शस्ज्से जय नहीं हुई, तो उससे तीद्र शस्त्र निकाला, 
क्योंकि उसकी शस्त्रपर श्रद्धा थी--एक शक्तिके रूपमें । ऐसी क्षमापर शर्क्तिके 
रूपमें जिसकी श्रद्धा हो, तो वह क्षमा ही करता रहेगा, उसकी गिनती नहीं करेगा । 
प्रथम क्षमामें अगर परिणाम नहीं आया हो, तो उससे अधिक सौम्य मनोवृत्ति 
घारण कर क्षमा-शस्त्रको ज्यादा घारण करेगा, उससे ज्यादा तीक्ष्ण बनायेगा। 
क्षमाकी तीक्ष्णता उसकी सौम्यतामें होगी । वह क्षमाकी तरफ शक्तिरूपेण देखेगा । 
अव क्षात्र-वृत्तिका जमाना खतम हो रहा है। जव कि विज्ञान-युगमें भयानक इस्त्रोंकी 
खोज हो रही है, तव क्षात्र-वृत्तिका सवाल रहा ही नहीं । आसमानसे, ऊपरसे 
वम्‌ गिरे, उसमें कौन-सी क्षात्रन्वृत्ति है ? घर बैठे-वैठे संहारक शस्त्र भेजे जाय॑, 
उसमें क्षात्र-वृत्तिका सवाल ही नहीं है। उसमें योजनाका सवाल है, योजवा- 
पूर्वक संहार करनेकी वात है । उसको में हिंसा नाम नहीं देता, वह संहार ही हैं । 
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ऐसी संहार करनेकी शक्ति जहाँ मानवके हाथमें आयी, वहाँ क्षात्र-वृत्तिका सवारू 
ही नहीं रहा । इसलिए उस शस्त्रका मुकाबला करनेवाल् शस्त्र कोई हो सकता है, 
तो वह 'क्षमा' ही हो सकता है । 

क्षमामें क्षम' धातु है। गुजरातीमें खमनु” कहते हैं । क्षमा करना यानी 
सहन करना । पृथ्वीके मुताबिक हमें सहन करना है। इतना ही नहीं, वल्कि 
जो प्रहार करता है, उसे भी कुछ हमारी तरफसे मलाईका प्रसाद देना है। इस 
तरह क्षमाका प्रयोग होता है, तो वह एक सूक्ष्मतम और सौम्यतम सत्याग्रहका रूप 
होता है । 
प्रेम और क्षमा 


प्रेम एक बहुत बड़ी वस्तु है । अगर वह न हो तो मनुप्यका, प्राणीका जन्म 
ही न हो और पालन भी न हो । लेकिन उसकी छबित तव बनती है, जब प्रेम 
क्षमाके रूपसें आता है। अपराधको क्षमा-शस्त्रसे खंडित करना, “क्षमादस्नं 
फरे घस्य दुर्जेचः कि करिप्यति ?? लोग इसे मानते हैं और यह समझते भी हैं 
कि व्यक्तिगत क्षेत्रमें क्षमा ठीक है, लेकिन सामाजिक क्षेत्रमें नहीं । यह एक नया 
हुत हो गया है कि व्यक्तिगत क्षेत्रमें जो गुण कामका है, वह सामाजिक क्षेत्रमें 
वेकाम । हम मानते हैं कि जो नीति व्यक्तिके जीवनकों लागू होती है और लाभ- 
दायी होती है, वही नीति समाजके जीवनके लिए लागू होती है और लाभ पहुँचाती 
है। यहाँ प्रेमका उल्लेख नहीं किया, पर प्रेमका अत्यन्त उत्कर्षमय रूप ध्यानमें 
लेकर अं शब्द इस्तेमाल किया है । शस्त्ररूपसे और शक्तिरूपसे यहाँ क्षमा! की 
तरफ देखा है ।% 


कक पा घ कायल आम लबन डी मकलीरनब की कक नी 


$ कस्तुरवाग्मामर्में २६-८-१६० से १-५-१६० तक किये गये सात प्रवचन । 
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| कष्टसहनकी, नम्ञताकी, श्रद्धाकी और ज्ञानकी | 
] जीवित मूर्ति है। |! 
॥| -गांधीजी का! 
न््ख चैट ववजिॉरंर्४०वन्आओ आफ  क्‍ऊहवश्प्य आफ कप ऋौ-छ 


- छठ - 


५. आत्मज्ञन और विज्ञन 


प्रस्ताविक 


मेरे पिताजी वैज्ञानिक थे और माता आध्यात्मिक वृत्तिकी थीं। मैं अपने 
शिक्षा-कालमें विज्ञानका अध्ययन सबसे अधिक पसन्द करता था। वह भेरे लिए 
प्रिय विषय था, लेकिन आध्यात्मिक साहित्यके प्रति मेरा विशेष आकर्पण और 
झुकाव था। इस प्रकार मेरे मनमें अध्यात्म और विज्ञान दोनों मिल गये और 
मिलकर एक हो गये । मेरी दृष्टिमें दोनों समान हैं और दोनोंका एक ही अर्थ है । 
एकका विषय विशेष रूपसे सृष्टिका बाह्य पहल है, तो दूसरेका विपय आत्तरिक । 
ये दोनों मिलकर हमारे अन्दर समग्र विर्व प्रस्तुत करते हैं । 

जब मैं सन्‌ १९४२ में जेलके अन्दर था, तब मारतकी स्वतंत्रताके लिए 
किये गये आन्दोलनोंका गहराईसे चिन्तन करता था । इस चिन्तनके परिणाम- 
स्वरूप मैंने अनुभव किया कि विज्ञान और आत्मज्ञानको एक हो जाना चाहिए । 
केवल भारतकी ही नहीं, सारे विश्वकी मुक्तिका यही एकमात्र मांगें है। लेकित 
मनकी मुक्तिके बिता राष्ट्रकी मुक्तिका कोई अर्थ नहीं है । पहले मनकों बन्वन- 
मुक्त करता चाहिए और यह काम है आत्मज्ञानका । बाइविलमें हम पढ़ते है 
कि स्वगेंका राज्य तुम्हारे अन्दर है और उसे घरतीपर लाना है ।' मैं स्वर्गके 
राज्यके सम्बन्धमें सोचता रहा और मुझे रूगा कि विज्ञान और आअत्नज्ञावकां 
सेल होता है, तो घरतीयपर स्वर्ग छाया जा सकृता है। अन्यथा विज्ञान हिंसाके 
साथ जुड़ा रहा, तो दोवों मिलकर विश्वका संहार कर देंगे। 

हिंसाके दिन अब समाप्त हो गये हैं । विज्ञान आ रहा है और उसकी प्रगति 
कोई रोक नहीं सकता है। बल्कि रोकनेकी आवश्यकता मी नहीं है । छेकित 
विज्ञानको सही प्रगति करनी है, तो उसे ठीक मार्गदर्शन मिलना चाहिए और वह 
मार्गदर्शन आत्मज्ञान ही दे सकता है। 
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२. विज्ञान 
( के ) विज्ञान और अईपहिसा 


विज्ञान वह है, जो सृष्टिमें, प्रकृतिमें जो कर्म चलते हैं, उनके कानूनका 
शोध करता है । पाती, हवा आदि पदार्थोके क्या-क्या धर्म हैँ, ये किस तरह 


काम करते है, उनका नियम या व्यवस्था क्या है--इत्यादि बातोंकी वह चर्चा 
करता है। 


तत्त्वज्ञान विज्ञानसे भिन्न है। तत्वज्ञानी वे हैं, जो सृष्ठि-रचनाकी चर्चा 
करते हैं। आत्मा क्या है, परमात्मा क्या है, इतका स्वरूप क्‍या है, सृप्टिकी 
रचना कैसी है, इन सबका परस्पर सम्वन्ध क्‍या है, ईश्वर और जीवका क्‍या 
स्वरूप हैं--ये सारी चर्चाएँ तत्त्वज्ञान करता है । 


क्यों १! को तत्त्वज्ञान हल करता है और कैसे ?” का उत्तर विज्ञान देता है। 
सएनसशाएस्से परे 


मानव एक भ्राणी है, कितु उसमें और अच्य प्राणियोंमें आजतक कुछ-न-कुछ 
फके रहा है। आखिर वह फके क्या है ? 

दूसरे भाणी प्राणप्रधान हैं, जब कि मातव मन:्रघान है। वैसे मानवसमें 
प्राण हैं और मन भी, किन्तु 


स्तु भ्रधान मन ही है। प्राणी हूचल करता है, तो खूब 
जोरसे दौड़ता है। वह हमरा करता है तो भी जोरसे । उस हमलेसें मन नहीं, 
प्राण प्रधान है। प्राणी उछलूता-कुदता, 


हमरा करता या टूट पड़ता है--यह सारी 
भ्राण-प्रक्रिया है । 


बच्चे भी इसी तरह करते हैं। वचपनमें खेलते-खेलते पत्थर फेंक देते हैं । 
खास किसी चीजपर नहों फेंकते, फेकनेकी वृत्ति हुई, इसलिए फेंक देते हैं। उनका 
खेल एक धाण-वृत्ति है। लेकिन उनका पत्थर किसीको रूगता और खून बहता 
है, तो वह एक घटना हो जाती है। उसका मानसिक असर भी होता है; क्योंकि 
बच्चेको भी मन होता है। 


इस तरह स्पप्ट है कि मनुष्यको भी प्राणकी प्रेरणा होती है, परन्तु वह प्राण- 
भ्रवान नहीं, सनश्रयान होती है। छोटे-छोटे जन्तु तरहं-तरहकी क्रियाएँ, हलचल 
करते हैं। उनमें कक कक मन नहीं होता, ऐसी बात नहीं । फिर भी मुख्य वस्तु प्राण 
हैं और भनुष्यमें मुख्य वस्तु मन है। भावना, वासना, कामना, प्रेरणा, आशा 
निराशा आदिकी जो प्रक्रियाएँ हैं, वे सारी मानसिक वृत्तियाँ मनप्यमें काम 
करती हैं। डर, हिम्मत, अभिमान, सानापमान, प्रेम, आसवित, हेप, तिरस्कार 
नफरत ये सब मानवकी मनोवृत्तियोंका खेल है। ४ 
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किन्तु अब विज्ञान मानवसे कहता है कि तुम्हारी मनोभूमिका नहीं चलेगी । 
अव तुम्हें विज्ञान-मूमिकापर आना होगा । यानी जिसे हम मानसशास्त्र' कहते हैं, 
वह सारा-का-सारा विलकुल निकम्मा हो जायगा । एटम बम गिरेगा तो मानव, 
पद्ु, सव खतम हो जायेंगे । मानवोंमें भी अच्छे-बुरेका कोई फर्क न किया जायगा | 
वाढ़ आनेपर नदी महापुरुष, अल्पपुरुष, जानवर या रूकड़ी, जो भी सामने हों, 
सब वहाकर ले जाती है। जसे नदी मानसशास्त्रसे परे है, वैसे ही विज्ञान मानस- 
शास्त्रसे परे है । 
जिस अणुते यह सारी दुनिया, सारी सृष्टि वनी है, वही सारी शक्ति आज 
मनुष्यके हाथमं आ गयी है । जिस अणु-शक्तिके विखरनेसे दुनियाका रूय हो सकता 
है, वह शबिति मनुष्यके हाथ आ गयी है। सृप्ट्युत्पादक और सृष्टि-संहारक अणु- 
शक्ति आज मनुष्यके हाथ आयी है। पर 
इतना ही नहीं, मानवने आसमानमें नये उपग्रह फेंके हैं, जो पृथ्वीके इ्दे- 
गरिर्दे घूम रहे हैं। यानी इसके आगे केवल अत्तर्राप्ट्रीय चिन्तनसे नहीं चलेगा। 
अन्तर्गलीय चिन्तन, अन्तर्जागतिक चिन्तनकी जरूरत पड़ेगी। अगर मनुप्य 
मानसिक भूमिकापर रहकर यह सारा करेगा, तो कसे चलेगा ? इसलिए आजके 
मानवकी समस्या उसके मसानसझास्त्रमें थोड़ासा फर्क करनेकी नहीं, पुराना 
सारा मानसश्ास्त्र खतम करनेकी है। पुराने मानसशास्त्रके वीस अध्याय हों, 
तो उसमें इक्कीसर्वाँ अध्याय जोड़ देनेसे काम न चलेगा । पुराने मानसशास्त्रके 
सभी पग्रन्थोंकी होली जहानी होगी। पुराना सारा जीवन-राग-द्वेप, मानाप- 
मान, रीति-रिवाज, प्रथाएँ सब-कुछ पटक देना पड़ेगा । 
विज्ञानकी भूमिका मनके ऊपरकी भूमिका है। विज्ञान आपको अपनी इसी 
भूमिकासे ऊँचा उठनेको मजबूर कर रहा है। पहलेके जमानेमें भी यह मालूम था 
कि विज्ञानकी भूसिका सनसे ऊपरकी भूमिका है। उपनिपदोंमें कहा गया है: 
जाणो ब्रह्मेति! । फिर कहा है: “सपनो ब्रह्मति! । उसके वाद “विज्ञान बरह्मेति' । 
प्राणकी भूमिका प्राणियोंकी है, मनकी भूमिका मनुष्योंकी और विज्ञानकी भूमिका 
ऋषियोंकी है। इस तरह उस जमानेमें विज्ञानकी मूमिका मालूम तो थी, किन्तु 
उसकी मानवपर जवदेस्ती नहीं थी । वैयक्तिक विकासके तौरपर कोई मनुष्य 
अपना विकास करते-करते विज्ञानकी भूमिकापर पहुँच जाता था | छेकिय वह 
सारा व्यक्तिगत विकासका विचार था। 
अब कोई महापुरुष ऐच्छिक तौरपर विज्ञानकी भूमिका प्राप्त करे, यह इस 
जमानेमें नहीं चलेगा ! वल्कि अनिवार्यतः सभी लछोगोंको विज्ञानकी भूमिकापर 
आता होगा । विज्ञान सृष्टिके सामने मनको गौण समझता है, आत्मज्ञान भी । 
दोनों सनको गौण मानते हैं ! आध्यात्मिकता कहती है कि सनका 'उन्मन' वतना 
चाहिए । विज्ञान भी यही कहता है । 
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आअरविन्दुका अतिसानस-द्शेन 


इसलिए श्री अरविन्द सुप्रामेंटल” की वात करते थे । उनके मतसे ऊपर 
जाकर परमेश्वर-दर्शन और परमेश्वर-स्पशेके अमृतपानसे परितुप्ठ होकर मन 
उन्‍मन हो जाता हैं और उसके वाद वह नीचे आता है; इसीको अवतरण कहते 
हैं। मुक्ति हो गयी, तो समाप्ति हो गयी, ऐसा वे नहीं मानते । श्री अरबिन्द 
कहते ह--मुक्तिके वाद-सन उन्मन होनेके वाद--फिरसे कार्यक्रम शुरू होता है । 
वह भूमिका अतिमानसकी मूमिका है। उसको वे अवतार' कहते हैं । 

यह तो एक विशाल दर्शन है। अभी हम ऊपर जाकर फिर अवतार हें 
ऐसी आकांक्षा न रखें । अगर इतना वड़ा काम न कर सकेंगे, तो मी हमें मानसिक 
भूमिकासे तो ऊपर उठना ही चाहिए । नहीं तो समाजमेंसे झगड़े मिटेंगे ही नहीं 
ओर उस घर्षणको कम करनेके लिए सदैव तेरू डालते रहता पड़ेगा । वास्तवमें 
वह यन्त्र ही ऐसा हो जाना चाहिए कि उसमें घर्षण तन हो, तेलकी जरूरत न हो । 
इस झरीरमें ढील नहीं है, तो भी हड्डी एक-इसरेसे टकराती नहीं। इनकी 
योजना ही ऐसी है कि घर्पण न हो, क्योंकि वहाँ प्रेम-शक्ति काम करती है । पैरमें 
तकलीफ होती है, तो हाथ तुरत सेवा करने रूगता है । शरीरके अन्तर्गत जो प्रेम- 
शक्ति है, उसीके कारण झरीरके अवयवबोंमें घर्षण नहीं होता और उनसे अभीष्ट 
काम लिया जा सकता है । इस तरह समाजकी भी यन्त्र-रचना हो जाय, तो फिर 
तेलकी डिव्बीकी जरूरत नहीं रहेगी । 
विज्ञान-युगके तीन करठेव्य 


पूछा जाता है कि अगर विज्ञान बढ़ता ही रहा, तो क्या उससे दुनियाका भरा 
होगा ? विज्ञान जिस तरह बढ़ता रहा है, उसी तरह वढ़ता रहे, क्या यह उचित है? 
विज्ञान इन्हीं दिनों बढ़ रहा है, ऐसी बात नहीं । मन॒प्य जबसे-पैदा हुआ, 
तभीसे विज्ञानके लिए प्रयत्न करता आया है। पुराने जमानेमें छोगोंने जो प्रयोग 
किये, उन्हींके आधारपर आजका विज्ञान चल रहा है । अग्नि पैदा करना पहले- 
के लोग नहीं जानते थे । उसके वाद जब अग्निकी खोज हुई, तो जीवमनमें सतत 
फर्क पड़ा | अग्नि न हो तो घरोंकी रसोई हो बन्द हो जाययी। फिर उंड्से 
५3 20 5 आवारघर कितनी ही वनस्पतियोंकी दवाएँ बनती हैँ 
.. इसके भी पहले एक जमाना ऐसा था, जव कि केवल पत्थरोंसे ही लोग अपने 
ओजार वनाते थे। उनके पास छोहा नहीं था। उसके बाद जब लोहेकी खोज 
दई यो जीवनमें किसना परिवतेन दुआ । वेंलिल छीडनेके लिए जाके 
के [छए सूइ, कं क्ची फकिसानको हल्के और > 
जप बदन । ए केंची, किसा े ड ५२2 फारू और खोदनेके 
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पहले लोग गायका दूब दृहना नहीं जानते थे। शिकार करके प्राणियोंकों 
खाते थे । लेकिन जिस किसीका यह अकल सूझी कि यायपर हम प्यार कर सकते 
है, उसे कुछ खिला सकते हैं और उजके स्तनोसे दूध ले सकते हैं, उसने कितनी 
भारी शोघ की होगी ! मतरूव यह कि खेतीकी खोज, गोरक्षाकी खोज, अग्निकों 
खोज, कपाससे कपड़ा वनानेकी खोज--कितनी ही खोजें पहले की गयीं ।! 
पहले मापाकी शक्तिका आविप्कार हुआ । उसके बाद हम आज एटमतक 
पहुँच गये हैं । अणुशक्तिसे भी कई प्रकारके कारखाने चलेगे । विकेन्द्रित उद्योग 
भी गाँव-गाँव चलाये जा सकेंगे । इस तरह विज्ञान प्राचीचकारूसे आजतक लगा- 
तार बढ़ता आया है, बढ़ेगा और बढ़ना चाहिए। उससे मानव-जीवनमें सुन्दरता 
आयेगी । मनृष्यको सृष्टिका जितना ज्ञान होगा, उतना ही वह सृप्टिका रूप 
अच्छी तरह समझकर उसकी शव्तिका उपयोग कर सकेगा । 


पैसेके लिए विज्ञानकी विक्री 


लेकिन आज विज्ञान बिक रहा है। बड़े-बड़े वैज्ञानिक विवाशक शस्त्रास्त्रे 
बनानेको महत्त्व देते हैं। ये इतने अक्लवाले होनेपर भी पैसेसे खरीदे जा सकत 
हैं । इन्हें पैसा मिले तो जिस प्रकारकी खोज करनेकी आज्ञा दी जाय, उसी प्रकार- 
की खोज ये कर देंगे, फिर उससे चाहे दुनिया खतम हो जाय, चाहे दुनियार्की 
भला हो । अगर वैज्ञानिक इतना प्रण करें कि किसीके पैसेसे वे खरीदे न जायेंगे 
और ध्वंसात्मक शस्त्रास्त्र बनानेमें हरगिज योग न देंगे, संहारके कामकी कोई भी 
शोध-खोज न करेंगे, तो दुनिया वच जायगी | लेकिन वैज्ञानिकोंमें यह अक्छ तंव- 
तक नहीं आयेगी, जबतक सारा समाज इस तरहके विचार नहीं अपनायेगा । 
५ लिए शोध करनेकी वृत्तिको लोग जब घृणाकी दृष्टिसे देखेंगे, तभी वह 
बन्द होगा ॥ 


विज्ञानसे अहिंसाका गठबन्धन 


यदि विज्ञान वढ़ता जायगा और उसे हम बढ़ने देना चाहते हैं, तो उसके साथ 
अहिंसाको भी रखना चाहिए | तभी दुनियाका भला होगा । विज्ञान और अहिंसा 
दोनोंका योग होगा, तो दुनियामें जमीनपर स्वर्ग उतर आयेगा ।” लेकित अगर 
विज्ञान और हिसाकी जोड़ी बन गयी, उनका गठबन्धन हो गया, तो दुनियां 
वरवाद हो जायगी । हम अहिंसापर इतना ज्यादा जोर इसलिए देते हैं कि विज्ञाव 
बढ़े । अगर विज्ञानको बढ़ाना है, तो उसके साथ उसकी रक्षाक्े छिए अहिंसाकी 
जरूरत रहेगी ही । अगर आप हिंसाको कायम रखना चाहते हैं, तो विज्ञानका 
नहीं बढ़ाना चाहिए | पहलेके जमानेकी हिंसा अछूण तरहकी थी | भीम और 
_ जरासन्वर्द सी हुई। जो मरनेवाला था, सर गया, जो बचनेवाल्ा था, 
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वच्‌ 3 । दुनियाकी विशेष हानि नहीं हुई। लेकिन आज आणविक असम 
होधमें आये है, उससे कुछ दुनियाका संहार हो सकता है | अगर विज्ञानकों सीमित 
बनाते हैं, ते हिसाके बने रहनेपर भी ज्यादा नुकसान न होगा । छेकिन विज्ञानको 
तेढ़ेना चाहते हो, तो उसके साथ अहिंसा रखनपर ही दुनिया बचेगी । अहिंसाको 
विज्ञानके साथ रखनेका मतरूव यह है कि मनप्य-मनुप्यके वीचकी जो समस्याएं 
है। उन्हें हू करनेमें शस्त्रास्त्रोंका उपयोग न किया जाय । वे समस्याएँ अहिसास 
हैक की जायें । तमी वह टिकेगा । अगर विज्ञान और हिंसा, दोनों साथ-साथ 
हल हैं, तो मनुष्य और उसका विज्ञान ही खतम हो जायगा। 
०; सावभोम 
सा्वेभाम्त विज्ञान 


विज्ञानके दायरेमें एक प्रकारसे सारी दुनिया आ जाती है । (विज्ञान' शब्दका 
था भ्चलित त्‌ संकुचित अर्थ न लें, उसे विशारू अर्थमें लें तो आत्मा भी उसके ही अन्तर्गत 
“त्री है। इन दिनों विज्ञान! का अर्थ सृप्टिके बाहरी गुण-वर्मोसि ही माना जाता 
गिर लेकिन आन्तरिक वस्तुएँ भी उसके क्षत्रमें आ सकती हैं। विज्ञान नीति- 
पेरपेक्ष है। वह न नैतिक है, न अनैतिक ही । इसीलिए उसको मूल्योंकी आव- 
व्येकता है। इस स्थितिमें उसे गलत मार्नदश्शत मिलता है, तो वह नरकका मार्ग 
पेन जाता है और सही मार्गदशन मिलता है, तो स्वर्गमें ले जा सकता है । सही 
भामदर्शन आत्मज्ञानसे ही मिल सकता है। 


( ख़ ) वैज्ञानिक और वेज्ञानिकता 
विज्ञानमें 


उप 3 वस्तुकी ओर देखनेका दृष्टिकोण मुख्य है। विज्ञानकी विशेषता 
02048 वैज्ञानिकता और शास्त्रीय दृष्टिमें है। हमारा दृष्टिकोण जब वैज्ञानिक 
पा ) 554. शास्त्रीय होगा, तव हम जीवनके हर विपयमें खोज करने 

।॥ आज ६ मलेरिया कम हुआ है, क्योंकि यहाँ विज्ञानका उपयोग 
बाप जीवनका प्रत्येक व्यावहारिक अंश शास्त्रीय ढंगसे होता चाहिए । अपने 
चाहिए अपने विस्तर, अपने सामानकी व्यवस्था, इन सवमें विज्ञानका पुर होना 
बनावट न 3 कंस-से-कम सामानमें ज्यादा-से-ज्यादा व्यवहार चर जाय, मकानकी 


बाय हो, स्वच्छताकी व्यवस्था हो, रसोईमें ज्यादा परिश्रम न रंगे, 

प्रकार हर च ने रंगे, कोई मनुष्य बीमार न पड़े, मोजन सन्तुलित हो--इस 

का 3... “पर विज्ञानका प्रकाश पड़ना चाहिए । इसके लिए आधुनिक विज्ञान- 
अध्ययन होना चाहिए। 

स्यास हे झि 8 वैज्ञानिक ( साइंटिफिक ) बनता है, तो सादा होता है | बहुतोंका 

के दल पा जीवन जटिल बनेगा । छेकिन यह रुयाछू गलत है | विज्ञान- 


पे सनृष्य आकाश्का महत्त्व समझेगा । अब मनृप्य रात-दिन कपड़ा पहने: 
९ ड़ 


<० तोसरी शक्ति 


पहले लोग गायका दूध दृहना नहीं जानते थे । शिकार करके प्राणियोंको 
खाते थे | लेकित जिस किसीका यह अक्ल सूझी कि यायपर हम प्यार कर सकते 
है, उसे कुछ खिला सकते है और उसके स्तनोसे दूध ले सकते हैं, उसने कितनी 
भारी शोध की होगी ! मतलरूब यह कि खेतीकी खोज, गोरक्षाकी खोज, अग्निकी 
खोज, कपाससे कपड़ा वनानेकी खोज--कितवी ही खोजें पहले की गयीं । 

पहले भापाकी शक्तिका आविष्कार हुआ | उसके बाद हम आज एटमतर्क 
पहुँच गये हैं। अणुशक्तिसे भी कई प्रकारके कारखाने चलेंगे | विकेन्द्रित उद्योग 
भी गाँव-गाँव चलाये जा सकेंगे । इस तरह विज्ञान प्राचीनकाल्से आजतक छगा- 
तार बढ़ता आया है, बढ़ेगा और बढ़ना चाहिए। उससे मानव-जीवनमें सुन्दरता 
आयेगी । मनुष्यको सृष्टिका जितना ज्ञाव होगा, उतना ही वह सृष्टिका रूप 

अच्छी तरह समझकर उसकी शक्तिका उपयोग कर सकेगा । 

पैसेके लिए विज्ञानकी विक्री 

लेकिन आज विज्ञान विक रहा है। बड़े-बड़े वैज्ञानिक विनाशक शस्त्रास्त्र 
बनानेको महत्त्व देते हैं । ये इतने अक्छवाले होनेपर भी पैसेसे खरीदे जा सकते 
हैं। इन्हें पैसा मिले तो जिस प्रकारकी खोज करतेकी आज्ञा दी जाय, उसी प्रकार- 
की खोज ये कर देंगे, फिर उससे चाहें दुनिया खतम हो जाय, चाहे दुनियाका 
भला हो । अगर वैज्ञानिक इतना प्रण करे कि किसीके पैसेसे वे खरीदे न जायेंगे 
और ध्वंसात्मक शस्त्रास्त्र बनानेमें हरग्रिज योग न देंगे, संहारके कामकी कोई भी 
शोध-खोज न करेंगे, तो दुनिया वच जायगी । लेकिन वैज्ञानिकोंमें यह अक्ल तब- 
तक नहीं आयेगी, जवतक सारा समाज इस तरह॒के विचार नहीं अपनायेगा । 
22 लिए शोघ करनेकी वृत्तिको लोग जब घृणाकी दृष्टिसे देखेंगे, तभी वह 
बन्द होगा । 


विज्ञानसे अहिंसाका गठबन्ध॒न 


यदि विज्ञान बढ़ता जायगा और उसे हम बढ़ने देना चाहते हैं, तो उसके साथ 
अहिंसाकों भी रखता चाहिए । तभी दुनियाका मल होगा । विज्ञान और अहिसा 
दोनोंका योग होगा, तो दुनियामें जमीनपर स्वर्ग उतर आयेगा । छेकिन अगर 
विज्ञान और हिसाकी जोड़ी बन गयी, उनका गठबन्बन हो गया, तो दुनिया 
बरवाद हो जायगी । हम अहिसापर इतना ज्यादा जोर इसलिए देते हैं कि विज्ञान 
बढ़े । अगर विज्ञानको बढ़ाना हक तो उसके साथ उसकी रक्षाके लिए अहिंसाकी 
जरूरत रहेगी ही । अगर आप हिंसाको कायम रखना चाहते हैं, तो विज्ञानको 
नहीं बढ़ाना चाहिए। पहलेके जमानेकी हिंसा अछय तरहकी थी। भीम और 
जरासन्धकी कुश्ती हुईं। जो मरनेवाढा था, मर गया, जो बचनेवाला था, 
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बच गया। दुनियाकी विशेप हानि नहीं हुई। लेकिन आज आणबिक अस्च 
हाथमें आये हैं, उससे कुल दुनियाका संहार हो सकता है | अगर विज्ञानको सीमित 
बनाते हैं, तो हिसाके बने रहनेपर भी ज्यादा नुकसान न होगा । लेकिन विज्ञानको 
बढ़ाना चाहते हों, तो उसके साथ अहिंसा रखनेपर ही दुनिया बचेगी । अहिसाको 
विज्ञानके साथ रखनेका मतरूव यह दै कि मनुप्य-मनुप्यके वीचकी जो समस्याएं 
हैं, उन्हें हल करनेमें शस्त्रास्त्रोंका उपयोग न किया जाय । वे समस्याएँ अहिसासे 
हल की जायें । तभी बह टिकेगा । अगर विज्ञान और हिसा, दोनों साथ-साथ 
रहते हैं, तो मनुष्य और उसका विज्ञान ही खतम हो जायगा। 

साववभोस विज्ञान 


विज्ञानके दायरेमें एक प्रकारसे सारी दुनिया आ जाती है। “विज्ञान' शब्दका 
प्रचलित संकुचित अर्थ न लें, उसे विशाल अर्थमें ले तो आत्मा भी उसके ही अन्तर्गत 
आती है । इन दिनों विज्ञान' का अर्थ सृष्टिके बाहरी गुण-बर्मोसे ही माना जाता 
है, लेकिन आन्तरिक बस्तुएँ भी उसके क्षत्रमें आ सकती हैं। विज्ञान नीति- 
निरपेक्ष है । वह न नैतिक है, न अनैतिक ही । इसीलिए उसको मल्योंकी आव- 
इयकता है। इस स्थितिमें उसे गलत मार्मदशेन मिलता है, तो वह नरकका सार्स 
वन जाता है और सही मागेदशेन मिलता है, तो स्वगेंमें के जा सकता है। सही' 
मार्गदर्शन आत्मज्ञानसे ही मिल सकता है। 


( ख ) वेज्ञानिक और चेज्ञानिकता 


विज्ञानमें वस्तुकी ओर देखनेका दृष्टिकोण मुख्य है। विज्ञानकी विशेषता 
उसकी वैज्ञानिकता और शास्त्रीय दृष्टिमें है। हमारा दृष्टिकोण जब वैज्ञानिक 
( साइंटिफिक ) और शास्त्रीय होगा, तब हम जीवनके हर विपयमें खोज करने 
लगेंगे । आज भारतमें मलेरिया कम हुआ है, क्योंकि यहाँ विज्ञानका उपयोग 
हुआ। जीवनका प्रत्येक व्यावह्मरिक अंश शास्त्रीय ढंगसे होना चाहिए । अपने 
कपड़े, अपने विस्तर, अपने सामानकी व्यवस्था, इन सबमें विज्ञानका पुट होना 
चाहिए । कम-से-कम सामानमें ज्यादा-से-ज्यादा व्यवहार चर जाय, मकानकी 
वनावटसें सादगी हो, स्वच्छताकी व्यवस्था हो, रसोईसें ज्यादा परिश्रम न लगे 
समय अधिक न छूगे, कोई मनुष्य वीमार न पड़े, मोजन सन्तुलित हो-- रे 
प्रकार हर चीजपर विज्ञानका प्रकाश पड़ना चाहिए । इसके लिए आधनिक चल 
का अध्ययन होना चाहिए। ह "कक 2002 
जीवन यदि वैज्ञानिक ( साइंटिफिक ) वनता है, तो रे 
ज्याऊ ५48 विज्ञानसे जीवन जटिल बनेगा । लेकिन यह हा 8 है | 2 जाने |! 
के बढ़नेसे मनुष्य आकाझ्षका महत्त्व समझेगा तिल कपड़ा वठ३- 
हे हे ॥_। अब मनृष्य रात-दिन कपड़ा पहने: 


८२ तीसरी शक्ति 


रहता है, शरीरके कुछ हिंस्सोंको सूर्य-किरणोंका स्पशतक नहीं होता । इससे 
शरीर जीर्ण बनता हैं और प्राणशक्ति-विहीन होता है । यह विज्ञान समझ्नाता 
है, तो मनुष्य वस्त्रोंका उपयोग कम करने रूंगेगा ओर इस तरह जीवन सादा 
बनेगा । विज्ञानके जमानेमें कोई दस-दस तल्लेवाले मकान नहीं वनायेगा, क्योंकि 
एक तल्लेवाला मकान अच्छा है, वह भी ऐसा कि जिसमें हवा और प्रकाश अन्दर 
आ सके, आसपास खुली जगह हो ! 

विज्ञानसे आरोग्य इतना बढ़ेगा कि मनुष्यको औषधियोंकी आवश्यकता 
नहीं रहेगी । उत्तमोत्तम औपधि तैयार करनी होगी, जरूरत होनेपर वह मिलेगी, 
कछेकिन कोई उसको नही लेगा, क्योंकि सव आरोग्यवान होंगे, और मनुप्यकी 
वृत्ति वैज्ञानिक ( साइंटिफिक ) हुई होगी। हवाई जहाज तो होगे, फिर भी मनुप्य 
पैदल चलना पसन्द करेगा | हवाई जहाजकी आवश्यकता कम रहेगी । जंगलूमें 
घूम रहे हैं और आनन्द ले रहे हैं । डॉक्टर हैं, लेकिन डॉक्टरोंकी जरूरत नहीं । 
ऐसे-ऐसे चश्मे तैयार हैं कि अन्धेको भी दीखने छूगे, लेकिन कोई उन्हें लेता नहीं है, 
उनकी जरूरत ही नहीं है, क्योंकि आँख विगड़ेगी ही नही । विज्ञानके जमानेमें 
रातको वत्तियाँ नहीं जलेंगी, लोग नक्षत्रोंकी छायामें सोयेंगे | विज्ञानका उपयोग 
मनुष्य-अ्रम कम करनेमें महीं होगा, मनुष्यका बोझ हलका करनेमें और आरोग्य 
यढ़ानेमें होगा । 

आज विज्ञान राजनीतिक्ञोंके हाथमें है। वे जैसा आदेश देंगे, उसके अनुसार 
कार्य होता है। वैज्ञानिकोंको राजनीतिज्ञोंके इशारेके अनुरूप खोज करनी होती 
है। वे पैसा देकर वैज्ञानिकोंको खरीद लेते हैं। यह वैज्ञानिकोंकी गुलामी है। 
ऐसे लोग अवैज्ञानिक ( अनूसाइंटिफिक ) हैं। यदि वैज्ञानिक ( साइंटिस्ट ) 
वैज्ञानिक (साइंटिफिक) होंगे, तो ऐसी चीज सहन नहीं करेंगे । आज विज्ञान तो 
बढ़ा है, लेकिन वैज्ञानिक-वृत्ति निर्माण नहीं हुई है, जीवन वैज्ञानिक ( साइंटिफिक ) 
नहीं बता है। 

विज्ञानमें दोहरी शक्ति होती है। एक विनाश-शक्ति और दूसरी विकास- 
शक्ति । वह सेवा भी कर सकंता है और संहार भी । अग्विनारायणकी खोज 
हुई, तो उससे रसोई भी बनती है और घरमें आग भी लछुगायी जा सकती है। 
किन्तु अग्निका उपयोग घर फूकनेमें करना है या चूल्हा जलानेमें, यह अक्छ विज्ञान 
में महीं है। यह अबल तो आत्मज्ञानमें है। जैसे ' जैसे पक्षी दो पंख उड़ता है वैसे 
ही मनुष्य आत्मज्ञाव और विज्ञान इन दो शक्तियोंसे अग्रसर हो सुखी होता है। 
हर यंत्रमें दो प्रकारकी शक्तियाँ होती हैं ॥ एक गति बढ़ानेवाली और हूसरी दिद्या 
दिखानेवाली । अगर इनमेंसे एक भी यन्त्र न हो, तो काम नहीं चलेगा । मोटरको 
दोनों यस्त्रोंकी जरूरत रहेगी। हम पाँवसे चलते हैं, आँखसे नहीं । आँखसे तो 
दिशा मालूम होती है। आत्मज्नान है आँख और विज्ञान है पाँव। अगर मानवको 


आत्मज्ञान और विज्ञान ८३ 
आत्मज्ञानकी दृष्टि न हो, तो वह अन्चा न मालूम कहाँ चरा जायगा। उसे 

हों, लेकिन पाँव न हों, तो इधर-उधर देख सकेगा, पर घरमें ही उसे बैठे रहना 

पड़ेगा । इसलिए विना विज्ञानके संसारमें कोई काम ही न हो सकेगा और बिना 

आतज्ञानके विज्ञानको ठीक दिशा ही न मिलेगी 


आंखे 


(ग॒) भारत विज्ञान का अधिकारी 


हमारा देश बहुत पुराना है और दुनियामें इसकी अपनी विज्येपता है। दुनिया 
जानती है कि भारतद्वारा कमी भी दूसरे देशोपर आक्रमण नहीं हुआ | जिस बदत 
भारतमें सत्ताशाली राजा और सम्राट्‌ थे, भारत विद्या और कछासे सम्पन्न हो 
ऐश्वर्येके शिखरपर पहुँचा हुआ था, तव भी उसके द्वारा दूसरे देशोंपर आक्रमण 
होनेका एक भी उदाहरण नहीं है। भारत कोई छोटा-मोटा नहीं, बहुत बड़ा 
लम्वा-चौड़ा विज्ञाल देश है । फिर भी इतने वड़े देशके इतिहासमें विदेशोंपर आऋ- 
मण करनेकी एक भी घटना नहीं घटी । यहाँसे विद्या और घर्मका सन्देश लेकर जो 
भारतीय चीन, जापान, रूंका, तिब्वत, ब्रह्मदेश और मध्य-एशिया गये, वे साथ- 
में कोई शस्त्र लेकर नहीं गये और न कोई सत्ता छेकर ही गये । वे केवल ज्ञान- 
प्रचारके लिए गये । भारत अपनी सत्ता दूसरे देशपर चलाना तो चाहता ही 
नहीं, परन्तु विचारका भी हमरा उसने कभी नहीं किया । केवल विचार समझाकर 


ही सत्तोप रखा। यह भारतकी बड़ी खूबी है । भारतीय इतिहासकी यही खूबी 
हमारे छरिए बड़े गौरवकी वात है। 


धर्म-विचारका विज्ञानसे विरोध नहीं 

हिन्दुस्तानमें हमने किसी एक पुरुषके नामसे धर्म नहीं चछाया । यह इस 
देशके लिए अभिमानकी बात हो सकती है। अगर हम किसीका नाम लेकर, उसके 
कार्यको आग बढ़ानेकी प्रतिज्ञा करते हैं, तो उसके नामका गौरव हो सकता है । 

फिर भी हमने किसी भी महापुरुषके नामके साथ अपने विचारकों नहीं वाँघा। 

अतएव हम भारतीयोंने हमेशा मुक्त-चिन्तन किया है । हिन्दुस्तानके दर्शनने 
विज्ञानके साथ कभी झगड़ा नहीं किया। शंकराचाय्येने तो यहाँतक कह रखा है 
कि यदि साक्षात्‌ श्रुति भी “अग्नि ठंढी है' ऐसा कहे, तो हम उसे माननेके ल्ल्ण 
वाध्य नहीं, अर्थात्‌ विज्ञानकी प्रत्यक्ष अनुमवकी जो वात होगी, उसके 
वेद भी नहीं बोलते और न वोलना चाहते हैं । 

इतिहासके जानकारोंक्तो मालूम है कि यूरोपमें घर्मे और विज्ञनके वीच वाका- 
यदा रूड़ाई चली । विज्ञानका जहाँ ज्यादा-से-ज्यादा विकास हुआ, वहीं उसका 
घोर विरोध नी हुआ। विज्ञानकों घर्मेवालोंके खिलाफ खड़ा होता पर ३ 
घर्मंबाऊोंने मो विज्ञानवालोंको खूब सताया र 


गडिलियोक होना पड़ा और 
!॥ ग्रैजलियोको इसछिए जेरूमें डाला 


विरुद्ध 


<ढ तोसरो शक्ति 


गया कि वह यह नही कहता था कि (पृथ्वी नहीं घूमती । लेकित वह समझता था 
ओर उसके प्रयोगोंने उसे दिखा दिया था कि पृथ्वी तो घूमती रहती है। आखिर 
उसे जब बहुत सताया गया, तो उसका दिल्व थोड़ा कमजोर होने लगा | लेकिन 
उसकी विवेक-बुद्धि जाग्रत हो गयी और उसने कहा : “नहीं, मैं चाहता हूँ कि पृथ्वी 
न घूमें । बावजूद इसके वह घूमती है, घूमती है, घूमती है । इसलिए मैं नहीं 
कह सकता कि पृथ्वी नहीं घूमती ।” ह॒ 

किन्तु हिन्दुस्तानमे धर्म-विचारसे विज्ञानके साथ ऐसा कोई विरोध नहीं आया ! 
ज्ञान-शिरोमणि शंकराचार्यने जाहिर कर दिया कि 'त्ञानं न पुरुषतस्त्रमू, किन्तु 
चस्तुतस्त्रम्‌' यानी ज्ञान मनुप्यकी मर्जीपर नहीं, वस्तुके स्वरूपपर निर्भर है। 
इसलिए वस्तु-स्वरूपके वारेमें किसीकी आज्ञा नहीं चल सकती । वस्तु-स्वरूपके 
सामने सारी आज्ञाएँ कुण्ठित हो जाती हैं। शंकराचार्यने यह कहकर मानो विज्ञान- 
के लिए 'मेग्ताचार्टा' ही दे दिया कि विज्ञान ! खुलकर सामने आओ, हमारे 
थर्म-विचारसे तुम्हारा कोई विरोध नहीं ।” इस तरह स्पष्ट है कि हिन्दुस्तानमैं 
घर्म-विचारसे विज्ञानका कभी भी विरोध नहीं माता गया । अब भारतके सामने 
मौका है कि वह दिखा दे कि भारतका धर्मे-विचार वैज्ञानिक है और हम विज्ञान- 
का स्वागत करते हैं। 

बड़े दुःखकी वात है कि आज हिन्दुस्तानके पास ज्यादा विज्ञान नहीं है। 
उसे हमें पर्चिमके लोगोंसे सीसना है। उसे सीखनेका हमें पूरा अधिकार है । 
अहिंसाके तरीकेसे विज्ञातका उपयोग कर हम दिखा दें कि भारतकी समस्याएँ 
प्रेमसे हल की जा सकती हैं। भारतका गाँव-गाँव आजाद बन गया है और सभी 
प्रेमसे कारोबार चला रहे है। हमने विज्ञानका पूरा उपयोग कर फसल वढ़ायी है। 
हम प्रेमसे एक-दूसरेके साथ रहते हैं। भारतमें आपसका कोई भी झगड़ा है ही 
नहीं ।' आज यूरोप और अमेरिकाके लोग चाहते हैं कि भारत इस दिशामें हमारा 
पथ-प्रदर्शन करे ! 

विज्ञानके युगमें अगर हिन्दुस्तानको जीना है, तो क्या-क्या करना होगा ? 
एक, मानवकी समस्याएँ अहिसाकी शक्ति, नैतिक शक्तिसे ही हल करनेका निर्णय 
किया जाय । दूसरा, विज्ञानका उपयोग सेवाके साधनमें करें, संहारके साधन 
बनानेमें नहीं । और तीसरा, विज्ञानको बड़े यन्त्र वनानेकी आज्ञा देनी है या 
छोटेकी, यह परिस्थिति देखकर तय किया जाय । ये वातें हम ध्यानमें रखते हैं, 


तो विज्ञानसे वहुत लाभ होगा | 
(पे है र्ना ८ 
'विज्ञानकों निरपंक्ष शाक्त 
मैं विज्ञान और तंत्रशास्त्र ( टेक्‍ताछॉजी ) में फर्क करता हूँ । विज्ञान और 
तंत्रशास्त्रका उपयोग व्यवहारमें कहाँतक करना चाहिए, इसका निर्णय विज्ञाव 


८६ तीसरी शक्ति 


कहते हैँ और मैं ब्रह्म हूँ, तो मेरी कोशिश होनी चाहिए कि सवके साथ समाव 
व्यवहार कछे। इसको अहिसा' कहते ह। मैं समान व्यवहारकी कोशिश ही 
करूँगा, क्योंकि देहमें हूँ, तो समान व्यवहार सम्भव नहीं होगा। भावनासे 
समान व्यवहार होगा, लेकिन देह-विग्नह होगा । विचार है कि सवके साथ समान 
व्यवहार करना है। इसको अहिसा' कहते हैं । 

अहिंसा एक आचरण-पद्धति है और वेदान्त एक चिन्तन-पद्धति है। वेदान्त 
यानी चिन्तन क्‍या है, यह वताया, और अहिंसा यानी आचरण कैसे करना, यह 
वताया । दोनों एक-दृसरेके पूरक हैं। आचरणकी बुनियाद वेदान्तकी रहेगी, 
और वेदान्तकी बुनियादपर मकान अहिंसाका होगा । 

गाँव-गाँवमें हमको यही काम करना है | गाँववालोंको यही विचार समझाना 
है कि हम सब एक है और व्यवहारमें समानताकी कोशिश करनी है। 

मैं ब्रह्म हूँ, यह विचार कैसे समझना ? पहले मैं ब्राह्मण हैँ, फिर मानव 
हैँ, फिर प्राणी हूँ, फिर पदार्थ हँ--यह एक पद्धति है विचार समझनेकी । उसका 
कभी अन्त आयेगा नहीं और बह पूरी पड़ेगी नहीं । इसलिए वह भेद ही पैदा 
करेगी। तो ब्रह्म कैसे पहचानना ? यह कान है, यह नाक है, यह आँख है, 
यह मन है, ये इंद्वियाँ हैं, यह बुद्धि है, और इतकों पहचाननेवाला "मैं हैँ । यानी 
मैं साक्षी हैँ । मेरी घड़ी रोज दो मिनट पीछे जाती है, यह मैं जानता हूँ, तो उसको 
ठीक कर लेता हूँ। यानी घड़ीका मैं साक्षी हूँ । वैसे ही मनको मैं पहचानता हैँ, 
उसकी कमजोरी टालूकर उसका अच्छा उपयोग करता हूँ । पहचाननेवाल्ा "में 
अलग ही हूँ । इस प्रक्रियासे हम साक्षीरूपेण वहाँतक पहुँच सकते हैं ) यही प्रक्रिया 
है। अपनेको इंद्रियाँ, मत, वुद्धिसे अलग पहचानना, अपनेकों अपने स्थानमें 
पहचानना । यह है वेदान्तकी प्रक्रिया--साक्षीरूपेण रहनेकी । 

जो साक्षील्पेण रहता है, वह दो बाजूसे बोलता है। एक तो वह कहता 
है कि कुल दुनिया मैं हूँ और यह कुछ दुनिया है ही नही, में ही हूँ।' यह हैं 
वेदात्त और अहिसाकी कोशिश, समानताकी कोशिज्ञ । 

समान व्यवहारकी कोशिश कैसे करेंगे ? बावाका सबसे दुःखी अवयव कान 
है। उसके लिए सब चित्तित हैं । शरीरमें हम क्या करते हैं ” जो सबसे दुःखी 
अवयव होता है, उसकी सेवा प्रथम करते हैं, फिर दूसरे अवयवोंकी तरफ देखते हैं । 
पूरे शरीरका खयाल करके उसको खिलाना है, यह तो है ही । वैसे ही हमको 
गाँवमें सबसे प्रथम, जो ढुःखी हूँ, उनकी सेवा करनी है । यह अहिसाका रहस्य है 


( खत ) आत्मज्ञानका ध्येय 


हिन्दुस्तानके आत्मज्ञानका घ्येय वहुत ही छोटा पड़ नया है माया-मोह और 
पाप-पुण्य हो या न हो, जैसी भी परिस्थिति हो, सन्तोपसे रहना है । बाहरी सुख- 
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कुंखसे कोई सम्बन्ध हो नहीं रहता | पूछा जाय कि इतना दुःख है, फिर भी 
शान्ति कैसे ? तो कहते हैं : “ईश्वरकी लीला ही ऐसी है ।” यहाँके निवासी मानते 
हूँ कि मुवित उनके नजदीक है। एक भाईने मुझे लिखा था कि “कैसी मायामें, 
केसे अहंकारमें पड़े हो ? मरा ऐसे भी दुनियाका उद्धार होगा ? ऐसे कासको 
पटक दो !” उनकी गुरु एक स्त्री थी, जिससे सात साल पहले मेरी मुझाकात 
हुई थी । वे बहुत शान्त और बड़ी साध्वी थी । उस भाईने मुझे लिखा : “तुम उस 
स्त्रीकी शरण जाओ। वह देवता, परादेवता है।” मैंने पूछा : “वहाँ क्या करना 
होगा ? ” उन्होंने लिखा : “पूछते हो ? ऐसा सवाल पूछना ही अज्ञान है, यही अहंकार 
। करना-धरना क्‍या है ? यहाँ आकर बैठ जाओ, परम शान्ति मिलेगी ।” कितना 
पुच्दर पत्र लिखा ! इस प्रकार हिन्दुस्तानके लोग मुक्तिको नजदीक देखते हैं और 
कहते हैं कि हमें आत्मज्ञान हासिल हो गया । सिफं गांवी ही ऐसा आदमी निकला, 
जो आखिरतक कहता रहा कि मुझे ज्ञान नहीं हुआ है। जिस प्रकार विज्ञानके 
सामने असम्भव ध्येय है, उसी प्रकार आत्मज्ञानके सामने भी होना चाहिए.। जैसे 
विज्ञान कुल ब्रह्माण्डपर स्वामित्व चाहता है, वैसे ही हमें भी कुल आत्मशक्तिपर 
भभुत्व हासिल करनेकी चाह रखनी चाहिए । 
हमने धर्म-साहित्यका जो कुछ अध्ययन किया है, उसपरसे यही समझ पाये 
हैं कि अभ्षीतक मानव-समाजको आत्मज्ञानका छोटासा अंश ही हासिर हुआ है। 
हमारे सापने किसी आदसीको विच्छू कायतः है, तो ज्यादा-से-ज्यादा हमसे थोढ़ी- 
सी करुणा पैदा होती है । यदि आत्मज्ञान हुआ हो--'मैं और वह एक है' यह आत्मा- 
नुभूति हुई हो, तो उसे जो वेदना हुई, वही हमें भी होनी चाहिए । इसके वजाय 
अगर हम अत्यच्त प्रसन्न हैं, शान्त हैं, तो जिसे विच्छुने काटा है, उसे भी शाम्ति 
ओर आनंद पहुँचना चाहिए । दोनोंमेंसे एक तो होना ही चाहिए---विच्छुका डंक 
हमारे शरीरपर उभर आये या हमारे आनन्द और शान्तिका माव विच्छ काटने- 
वालेके पास पहुँच जाय । अभी हमें इतना है 


| व्यापक आत्मज्ञान नहीं हुआ है । एक 
अशमात्र हुआ है । इसीलिए हमारे अन्दर थोड़ी-सी करुणा ही पैदा होती है । 
कथनी-करनीसें ऐक्य हो 


जवतक अन्दरसे यह अनुभूति नहीं होती कि 'हम सब एक ही हैं--भिन्न- 
भिन्न आकार दीख पड़नेपर भी एक ही वस्तु है, तवततक इस 2 उलल 
नहीं बनेगा । हम गांघीवाजे प्राथेत्ता करते है, उससे भी कुछ लाभ है। उसमें 
हम कुछ सुधार भी करते रहते हैं। फिर भी उसमें भक्तिसे हृदय द्रवित होनेकी 
वात्त नहीं दीखती । हम बीमारोंकी सेवा करते हैं--दुनियामें दूसरी जो सेवाएँ 
चलती हैं, उनके मुकावलेमें वहुत अच्छी सेवा करते हैं। किन्तु उसमें भी हमारा 


एक क्षेत्र बना है। हम क्षेत्रके अनुस्तार काम करते हैं। हमारी संस्थाएँ इतनी 
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शुष्क बनती हैं कि उनमें कुछ आत्मतत्त्व ही नहीं होता । मनुष्योंमें तो होता है, 
लेकिन क्या संस्थाओंम भी आत्मा होती है ? नहीं । नयी तालीम, जादी-ग्रामो- 
द्योग आदिमें सारा ऊपरका 'टेकनिक' ही होता है। नयी तालीमक्े साथ क्या 
जोड़ना चाहिए-- इसके वारेमें अनुसव भी बताये जाते है, किन्तु ज्ञान और कर्मको 
विलकुल एकरूप वनानेकी असली वात तो बनती ही नही । 


हष्टिमें मोलिकताका अभाव 


बापूने हमारे सामने कुछ ऐसी बातें रखी थीं, जो आध्यात्मिक क्षेत्र्मे 
ही रखी जा सकती थीं, दूसरे क्षेत्रमें नहीं | अहिसा, सत्य, अस्तेय आदि पाँच 
यमोंके साथ और छुछ चीजोंकों जोड़कर उन्होंने एकादश-ब्नत हमारे सामने रखे । 
यह कल्पना नयी नहीं, पुरानी है। लेकिन समाज-सेवाके काममें न्नत जरूरी है, 
यह बात बापूने ही प्रथम रखी । पहले ये बातें आध्यात्मिक उन्नतिके लिए जरूरी 
मानी जाती थीं । योगी, साघक आध्यात्मिक विकास करनेके लिए यम-नियमोंका 
पालन करते थे । पतंजलिने ये ही वातें कही हैं । वुद्ध, महावीर, पाश्वेवाथ आदिने 
भी इनपर लिखा है । नवतोंने सारी दुनियामें इनका विकास किया है। परन्तु 
वे सारी चीजें समाज-सेवाके लिए जरूरी हैं, उनके बिना समाज-सेवा नहीं हो 
सकती, यह सिद्धान्त बापूके आश्चममें ही मैंने प्रथम पाया । बापूने हमारे सामने 
विश्व-हितके लिए अविरोधी भारतकी सेवाका उद्देश्य रखा और उस घ्येयकी सिद्धि- 
के लिए हम एकादश-क्षत मानते हैं, ऐसा कहा । बापूने उसके साथ आश्रमका 
कार्यक्रम और कर्मकी विविध शाखाएँ भी हमारे सामने रखीं । इस तरह देश-सेवाके 
एक मूल उद्देश्य ( जो विश्व-हितका अविरोधी--विश्व-हितसे जुड़ा हुआ था ) 
के लिए साधकोंकी जीवन-निष्ठाके तौरपर आटिकरू ऑफ फेथ' एकादश-दब्नत 
और उनके लिए दिनचर्या, उनकी पूर्तिके लिए खेती, गोशाला, खादी आदिका पूरा 
कार्यक्रम बापूने हमारे सामने रखा । इन स्थूल प्रवृत्तियों मेंसे जितनी हम उठा सकते 
हैं, उठाते हैं। विश्व-हितके साथ हमारा विरोध न हो, यह चाहते हैँ। परन्तु 
बीचका जो था, वह गायव हो जाता हैं। इसका यह मतलूब नही कि हम सत्य, 
अहिंसा आदिको मानते ही नहीं हैं। परन्तु वह मूल वस्तु हमसें विकसित होती है 
या नहीं, इसकी तरफ हम ध्यान नहीं देते । 
साधनाकी बुनियाद 

बापू तथा दूसरोंके भी जीवनमें हम देखते हैं कि उनके सामने कुछ आध्यात्मिक 
प्रइन थे । उन प्रइनोंकी तृप्ति हुए बिना वे आगे नहीं बढ़ते थे । ईसाकी जिन्दगी 
सिर्फ ३३ साऊूकी थी और उसमेंसे वे तीन ही साल फिल्स्तीनमें, हिन्दुस्तानके 
दो-तीन जिले जितने दायरेमें घूमे थे, परन्तु आज उनके विचारोंका असर सारी 
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दुनियापर है । ईसाइयोंकी संस्थाओंकी उतनी कीमत नहीं है, परन्तु ईसामसीह- 
का जो असर है, उसकी बात कर रहा हूँ । पहले ३० सारूतक ईसामसीहने क्‍या 
किया, इसका पता नहीं है । कहा जाता है कि वे बढ़ईका काम करते थे | परन्तु 
उसमें उन्होने कौन-सी साथना की, सिवा इसके कि उपवास किसे और जैतानके 
साथ उनका सुकावला हुआ । इससे ज्यादा हमें कुछ भी मालूम नही । बात यह है 
कि कुछ वुनियादी आध्यात्मिक प्रइन थे, जिन्हें हल करके ही वे निकले। “लव दाई 
एमिसो” इन शब्दोंमें उन्होंने शत्रुपर प्यार करनेकी जो जोरदार बात कही है, वह 
विना अनुमवके नहीं कही जा सकती । इसी तरह बुद्ध भगवान्‌ने यह सवार उठा 
'छिया कि 'यज्ञमें हिसा न हो' और वे बिहार और उत्तर प्रदेशके १२-१४ जडिल्होंमें 
घमे--यह तो हम सभी जानते ही हैं । लेकिन जब उन्होंने तपस्या की तो क्या किया, 
किसीको सालूम नहीं । वे कितने मण्डलोंमें गये, कितने पन्थोंमें गये, ध्यानके 
कितने प्रकार उन्होंने आजमाये और इन सबके परिणामस्वरूप उनके चित्तको 
कैसी शान्ति सिझी और कैसे यह निर्णय हुआ कि दुनियामे मैत्री' और 'करुणा' 
ये ही दो शब्द हैं--यह सव हम नहीं जानते । 
बापूकी आत्म-कया हम पढ़ते हैं, तो इसकी कुछ थोड़ी-सी झाँकी मिरूती है । 
रायचन्द्रभाईकके साथ उनकी जो चर्चा हुई, वह भी हम जानते हैं। लेकिन उनके 
मनमें आध्यात्मिक शंकाएँ थीं और उनकी निवृत्तिके विन्ा वे काममें नहीं छगे थे । 
“मभिस्टिक एक्सपिरिय्रेन्सेत” ( आत्मिक अनुभवों ) के बिना बापू सेवामें नहीं छूंगे 
थे। वे कहते थे कि सत्य ईश्वर है। इसलिए लोग समझते थे कि यह वैज्ञानिक बात 
है। परन्तु वह सिर्फ वैज्ञानिक बात नहीं । 
(ग॒) चिन्तनमें दोष 
हमारे आध्यात्मिक चिन्तनमें एक दोप रह गया है । सहापुरुषोंमें कोई दोष 
नहीं है। उनका विचार समझने और उसे समझाकर वतानेमें दोप रह गया है। 
वहुतोंकी यह समझ है कि अध्यात्म-ज्ञान पूर्णतातक पहुँच गया है। अब उसमें 
किसी तरहकी प्रगतिकी गुंजाइश नहीं रही । वेदान्त और सन्तोंके अनभवोंके 
वीच हिन्दुस्तानमें अध्यात्म-झास्त्र परिपूर्णताको प्राप्त कर चुका है। लेकिन 
वैज्ञानिक लोग यही कहते हैं कि विज्ञान कथमपि पूर्ण नहीं हुआ है। दे कहते हैं कि 
हमारी प्रगति वहुत ही अल्प, सिल्चुमें विन्दु-सी है। यद्यपि स्पुतनिक छोडा गया 
है और चन्द्रलोकमें उत्तरनेकी बाते साकार हो रही हैं, मानवको तरह-तरहको 
दक्तियाँ उपरूब्ध हो चुकी हैं, फिर भी विज्ञानवादी यही कहते हैं कि सप्टिका नाते 
अनन्त है और अमी उसका एक छोटा-सा अंश भी हमारे हाथ नहीं ही 
... _जिस तरह विज्ञान बढ़ रहा है, उत्तमें नवी-नयी खोजें हो रही हैं और ि 
में मो होंगी, उसी तरह अव्यात्ममें मो ऐसी ही खोजें होंगी । « मा लिमलर 
5 है जोजें होंगी । वहू भी बढ़नेवाला 
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है तथा आगे भी बढ़ता रहेगा । आजतक जो अध्यात्म-विद्या हमारे हाथ लगी है, 
वह तो अंशमाचर है । इसलिए पुराने लछोगोंने जो लिख रखा है, उसे ही बार- 
बार पढ़ना और उसकी कथाएँ विभिन्न ढंगोसे गाते रहना ठीक नहीं। जिसमें 
नये-तये शोब नहीं हुआ करते, वह विद्या कुण्ठित हो जाती है। अध्यात्मके 
बिययमें हमारे देशर्मं यही हुआ । 

विज्ञानमें भी कुछ दोप हुआ करते है । लेकिन वे अनुमवसे सुवारे जाते हैं । 
एक जमानेनें वैज्ञानिक यह मानते थे कि सूर्य पृथ्वीके चारो ओर घूमता है, किन्तु 
वादमें उन्हें अपने इस कथनका दोप ध्यानमें आ गया और उन्होंने आगे चलकर 
अपनी वे भूलें सुधार लीं । जो भूलें होती हैं, उन्हें सुघारता ही चाहिए। हमें 
अध्यात्ममें नया ज्ञान प्राप्त करना है, यह तो एक अछूग ही बात है। लेकिन 
पुराना जो ज्ञान प्राप्त हो चुका है, उसे ही पूर्ण समझ लेना यह एक बड़ी भूछ रह 
गयी है। इसी कारण हमारे महापुरुषोंका सामाजिक जीवनपर अपेक्षित प्रभाव 
नहीं पड़ता । 
भूलोंका अथेशाव्पर प्रभाव 

भूलोंके कारण ही अर्थशास्त्रमें मानवने संकुचित वृत्ति बना ली है। मेरा घर, 
मेरा खत, मेरा धन, मेरे घरका भला, मेरे राष्ट्रया भरा--इस तरह मेरे! से 
परे वह सोच ही नहीं पाता। आखिर इसका क्‍या परिणाम होता है? एक 
ब्यक्तिकी सम्पन्नता दूसरे व्यक्तिके लिए बाधक हो सकती है । अगर में सम्पन्न 
होता हूँ, तो उसके विरुद्ध क्या खड़ा हो जाता है ? दूसरेकी विपन्नता ! इसी 
तरह दूसरेकी सम्पत्तिमें मेरी विपत्ति भी खड़ी हो सकती है । इस तरह अर्थशास्त्रमें 
विरोध खड़ा हो गया है। आज प्रगतिशील राप्ट्रीय अर्थशास्त्र किसे कहते हैं ? 
उसका स्वरूप है--दूसरे राष्ट्रका विरोध कर अपने राष्ट्रको सम्पन्न करना। 


अध्यात्ममें भी वही भूछ 

इस भूलके परिणामस्वरूप जिस तरह अर्थशास्त्रमें व्यक्तिमत्ता और संकुचितता 
जैसे दोष आ जाते हैं, उसी तरह परमार्थमें भी यह दोप घर कर बैठता है। 
मेरा स्वार्थ, मेरा सुख” कहनेमें विचार-दोष होता है, दूसरोंसे अछगाव करना 
होता है। इसी तरह मेरी मुक्ति! यह भी आध्यात्मिक व्यक्तिवाद और स्वार्थे- 
बाद है | यह दोप पुराने जमानेमें मी छोगोंके ध्यानमें आ चुका था और प्रह्नादने 
नुर्सिहुके समक्ष स्पप्ट शब्दोंमें कह भी दिया था ! वह कहता है कि “बहुघा देव और 
मंति अपनी ही मक्तिकी कामता करते और विजन अरण्यमें मौनादिका आधार छे 
मक्तिका आभासभर कर लेते हैं। लेकिन मैं इन दीन जनोंको छोड़ अकेला मुक्त 
होता नहीं चाहता ।” प्रल्लादकी यह्‌ आलोचना आज भी हम लोगोंपर राग 
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हो रही है। कारण, अभीतक हमने इसमें कोई सुधार नहीं किया है। मेरी 
मृक्ति' यह कहना “वदतो-व्याघधात' है। मैं का लोप ही मुक्तिका साधन है। 
अगर इस साघनपर एकका ही आधिपत्य रखते हैं, तो मे. दृढ़ होता है और 
दूसरे सभी अज्ञानी रह जाते हैं। अगर में यह चाहेँ कि में ज्ञानी बनूँ और अन्य 
लोग अज्ञानी ही रहें, तो मैं अपने हाथसे मुक्ति खो देता हूँ । मे मुक्तिका साचन 
त्तहीं हो सकता--वल्कि वन्‍्वनका ही साधन होता है, यह वात अभी हम लोगोंके 
ध्यानमें नहीं आ पायी है। 


सिद्धि-प्राप्ति भी एक पूँजीवाद 


हमारे देशमें पारमाथिक साधना करनेवाले हमेशा कहा करते हैं कि अहन्ता' 
और “ममता” त्याग देनी चाहिए। लेकिन वे उसके अर्थपर ध्यान नहीं देते । 
महाभारतमें एक पहेली वृज्ञी गयी है--ऐसे कौन शब्द हैं, जिसके दो अक्षरोंसे 
वन्‍्ध होता है और तीन अक्षरोंसे मुक्ति होती है ? “न मम” से मुक्ति है और 
'सम' से बन्ध है। सारांश, 'मैं' मिटे विना मुक्ति सम्मव नहीं, लेकिन इसके 
विपरीत यहाँ 'मैं' ही मजबूत किया जाता हैँ। कुछ सिद्धियाँ हस्तगत की 
जाती हैं, तो वे भी हठसे ही पायी जाती हैं। यह हठ पकड़ना पैसा कमाने 
जैसा ही है। मानव अपनी सारी वुद्धि खर्चे कर डालता है और परिश्रम 
करता है, परेशानी उठाता है। तव उसे श्री' मिलती है और वह “्रीमान्‌' 
या पूँजीयति बनता है । इसी तरह यह साधक भी एक तरहसे पूँजीपत्ति ही होता है। 
आखिर इसका मतलरूवब क्‍या है ? लोग उनसे आशीर्वाद माँगते और कहते हैँ 
कि उनके आशज्ञीवादसे हमारे वारू-वच्चोंका कल्याण हुआ, घर सम्पन्न हुआ, 
उनका आशीर्वाद हमें फलीसूत हुआ। यानी वह भी स्वार्थ साधना चाहता है और 
लोग भी अपना स्वार्थे सानेकी सोचते हैं। फलूतः समाज स्वार्थरत होता है। 
इस तरह हिन्दुस्तानमें जो परमार्थ-साघना हुई, उसमें सूक्ष्म स्वार्थ भरा 
हुआ था। इसलिए वह परमार्थेकी सावना ही नहीं थी | यह ठीक है कि पैसा 
कमानेकी सावनासे वह अधिक उच्चकोटिकी रही । दर्जा ऊँचा था, पर जाति 
दोनोंकी एक ही थी। स्थूल भेद था, पर सूक्ष्म अर्थमें देखा जाय, तो भेद नहीं था । 
दोनों व्यक्तिगत हो थीं और दोनों अहन्ता और समताको बढ़ानेवाली ही रहीं । 
क्या यह निश्चित कहा जा सकता है कि देझका बड़ा नेता हुआ, तो वह 
पारमाथिक दृष्टिसे ऊँचा उठ गया ? नहीं, एक साधारण छोटे किसानकी जैसी 
संकुचित बुद्धि होती है, वैसी ही उसकी भी हो सकती है ।. किसानको लूगता है 
कि पड़ोसके खेतकी हायभर जगह मुझे मिल जाय, तो अच्छा हो और उसके लिए 
बह प्रयत्नशीछर रहता है। इसी तरह 


सि ह्‌ कोई राष्ट्रनेता मी यदि लगे 
अपने देशकी सीमा थोड़ी-सी बढ़ जाय, कूसरे देशमें पेटोल यह सोचने रूगे कि 


ल अधिक है, इसलिए 


१२ तॉसूरी शक्ति: 


वह भाग हमारे हाथमें आ जाय, तो व्याध्महत्परत्रार्थिक क्िख्वारि होगा ? जिस 
तरह उस किसानका विचार स्वार्थी है;-च्छःघ्वस्कांस्वीर्थीं विचार राष्ट्रनेताका 
भी है। परिमाण अधिक है, पर जाति एक ही है। ३ कहिये या ३.५, उसमें फर्क 
क्या पड़ता है ? ऊपर और नीचे बड़ा आँकड़ा होनेपर भी मूल्यमें क्या फर्क 
पड़ता है? है 
मैं को हम' से सिटायें 

हिन्दुस्तानतकी साधनामें एक बड़ी भूल रह गयी और वह यही कि मैं” कैसे 
मिटाया जाय, इस ओर हमारा ध्यान ही नहीं गया । इस “मैं! को कैसे मिटाया 
जाय ? इस मैं” को हम” से मिटाया जाय । वस्तुत: मैं को तू” से मिटाना 
चाहिए। 6 याने परमेश्वर। लेकिन परमेश्वर उपलब्ध कहाँ है ? वह दिखायी 
कहाँ पड़ता है ? फिर भी लोग उसे ही ढूँढ़ने जाते हैं। इसलिए ईश्वर-यह कोटि 
अव्यक्त ही है। मै चला जायगा, तब तू” आयेगा। लेकिन ऐसी स्थितिमें तू” 
मैं को कैसे मिटा सकता है ? इसलिए यह सारा गड़वड़घोटाला चलता है। 
इसलिए 'मैं' को हम” से मिटाना ही अच्छा होगा । यही युक्ति अच्छी रहेगी । 
जब हमारी' साधना, हमारी भक्ति' ऐसा बोछा जायगा, तभी यह काम आसान 
होगा। उससे व्यक्ति और समाज दोनोंका एक साथ उत्थान सधेगा। सच्चे अर्थमें 
ब्रही साधना होगी । 


( घ ) आध्यात्मिक निष्ठा 


आत्सवाद और प्रेतविद्या 


वचपनसे ही आत्मविद्यासे सम्बन्ध रखनेवाला जो भी साहित्य मिलता, में 
पढ़ लेता था। उन दिनों एक पत्रिका निकलती थी--रिव्यू ऑफ रिव्यूज'। 
उसके सम्पादकको आत्मवाद ( स्पिरिच्युआलिज्म ) में रुचि थी; आजकी आत्म- 
विद्या ( स्पिरिच्युआलिटी ) में नहीं । आत्मवादका सम्बन्ध मृत्युके वादके जीवनसे 
अधिक था, इस जीवनसे नहीं । उस पत्रिकामें महान्‌ वैज्ञानिक सर आलिवर 
लाजका वह पत्र-व्यवहार प्रकाशित हुआ था, जो उन्होंने मृत आत्माओंके साथ 
किया था । चूँकि वह सारा विवरण एक बैज्ञानिकके द्वारा प्रस्तुत किया गया था, 
इसलिए उसे अम या निर्मूल कहकर टाल नहीं सकते थे, उनका कुछ महत्त्व अवश्य 
था; लेकिन वह आध्यात्मिक विचार नहीं था, इसलिए मुझे उसका आकर्षण नहीं 
रहा । मुझ रूगा कि जिस प्रकार विज्ञान वाह्य विश्वकी ही खोजमें लगा है, उसी 
प्रकार यह आत्मवाद दूसरे ही विश्वकी खोज करनेवाला है। दोनोंमें किसीका 
सम्बन्ध आंतरिक जीवनसे नहीं था और इसीलिए उनमें मेरी रुचि नहीं रही । 
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कुछ समयके वाद मैंनें देखा कि यह्‌ आत्मवाद ( स्पिरिच्युजआालिज्मा >अतबिद्याएुर 
( स्पिरिटिज्म ) में बदल गया। अंग्रेजीमें अब यह नया शब्द “स्पिरिच्युआडिदीः 
चला है। लेकिन यह शब्द भी अक्सर चैतसिक ( साइकिक ) प्रयोगों और झोधोस 
सम्बद्ध रहता है और इसमें कुछ गूढ़ता और रहस्यात्मकता रहती है। 


पाँच आध्यात्मिक निष्ठाएँ 


अध्यात्म मूलभूत श्रद्धा है। उसके पाँच अंश प्राय: ध्यानमें आते रहते हैं: निर- 
पेक्ष नैतिक मूल्योमें श्रद्धा, प्राणिमात्रकी एकता और पवितन्नता, जीवनकी मरणोत्तर 
अखण्डता, कर्म-विपाक और विद्वमें व्यवस्था और बुद्धि । 

१. निरपेक्ष नैतिक मूल्योंमें श्रद्धा--एक श्रद्धा तो यह है कि पूरे जीवनके 
लिए निरपेक्ष नैतिक मूल्योंपर श्रद्धा ( फेथ इन दी एव्सोल्यूट मॉरल वैल्यूज ) 
की जरूरत है। इस प्रकारके शाश्वत नैतिक मूल्योंकों माननेमें सव तरहसे लाभ है 
उन्हें तोड़नेमें सब प्रकारसे हानि है। यह श्रद्धा इसलिए कही जायगी कि आजके 
युगमें और किसी भी काल्‍ूमें मानव-मनको निरपेक्ष नीति कभी जँची नहीं । हिसा 
कुछ स्थानोंमें अनिवार्य मानी गयी थी, यह तो एक मिसाल है। ऐसे ही जो 
दूसरे नैतिक मूल्य शाइवत माने जायेंगे, उनमें अपवाद निकालनेकी जरूरत मनुष्यको 
मालूम हुई और बुद्धिसे यह सिद्ध करना अशक्य हुआ कि आप सत्यपर अड़े रहिये 
और आपका गला रेता जा रहा है, फिर आप विजयी हैं। इसीलिए इसमें श्रद्धा 
रखनेकी बात आती है। 

२. प्राणिमात्रकी एकता ओर पवित्रता--दूसरी श्रद्धा है प्राणिमात्रकी एकता 
और पवित्रता ( यूनिटी एण्ड सैक्टिटी ऑफ छाइफ ) । प्राणिमात्रकी एकता और 
पविन्रताको जीवनमें लाना अद्यक्य है। जीवनके लिए हम जन्तुओंका संहार करते 
हैं, असंख्य जन्तुओंका हमसे घात होता है और प्रत्यक्ष आचरणसें ऊँच-नोचका- 
भेद माना जाता है। यद्यपि यह सच है, तथापि यह श्रद्धा होनी चाहिए कि 
प्राणिमात्र एक 5 पवित्र है। 

३- जीवनकी सरणोत्तर अखण्डता--अध्यात्म-श्रद्धाका तीसरा यह 
होगा कि मृत्युके बाद भी जीवन है ( कन्टीनिउटी ऑफ राइफ आफ्टर डेथ ) मृत्य- 
से जीवन खण्डित नहीं होता | इसे जिस किसी रूपमें रहना हो, यह तफसीरूबग- 
दिपय है, बुद्धिसे उसका निर्णय नहीं होनेवाल्ा है। तफसीलमें विचार-भेद हो 
सकता है। लेकिन जीवन मृत्युसे खण्डित नहीं होता, उसके वाद भी रहता है-चाहे 
सूक्ष्म रूपमें रहे या स्थूछमें रहे, निराकार रूपमें रहे या साकार रूपमें बटबारी रहे 
या देह-विहीन रूपमें। ये छह मेद हो सकते हैं और होंगे-लेकिन जीवन अखण्ड है | 
3 है कि यह विपय श्रद्धाका है। वुद्धि कुछ हृदतक इसमें काम करेगी हा 

वह टूट जायगी। जहाँ वह टूट जायगी, वहाँ श्रद्धा काम करेगी | इस प्रकार 


९४ तीसरी शक्ति 


जिस मनुष्यमें श्रद्धा नहीं है, उसे आगेका ग्रहण नहीं होगा । जहाँतक बुद्धिकी 
पहुँच है, वहींतक ग्रहण होगा । 
४. कर्म-विपाक--चौथी श्रद्धा है कर्म-विपाक | 
जीवनका इस सृष्टिमें कव प्रवेश हुआ, मालूम नहीं । वह कवतक इस सृप्टिमें 
रहेगा, यह भी मालूम नहीं । यदि हम यह माने कि हम पहले नहीं थे और मरनके 
वाद नही रहेंगे तो कई समस्याएँ खड़ी होंगी । लेकिन सब समस्याओंका उत्तर 
मिलेगा, यदि हम यह जान जायें कि हमारा स्वरूप अनादि-अनन्त है। 
यदि हम यह मानें कि हमारा स्वरूप अनादि-अनन्त नहीं तो फिर कर्म-विपाक 
भी कुंठित हो जायगा । हमने जन्म पाया तो बचपनसे ही हमारे कर्मोका क्षय होने 
लगा । पहले और आगेकी वातें यदि नही मानते तो कर्म और कर्मफलका नियम 
टूठ जाता है। 
ईइ्वरकी थोजना ऐसी है कि बुरे कमेंका फल बुरा होता है और अच्छे कर्मका 
फल अच्छा होता है। ईश्वरकी शिक्षण देनेकी यह योजना है। इसीको कर्म- 
विपाक' कहते हैं । कर्म-विपाक कहता है कि जैसा वोओ, वैसा पाओ ।' बवूल बोकर 
आम नहीं, बबूछ ही पाओगे । 
हम लोगोंते कर्म-सिद्धान्तको साधारणतः जिस तरह माना है, उसमें काफी 
गरूतफहमियाँ हैं। मेरे कमंका फल मुझे अवश्य सिलेगा। यहाँ नहीं तो वहाँ, दूसरे 
जन्ममें मिलेगा, यह कर्म-सिद्धान्त अठल है। किल्तु मेरे कर्मका फल मुझे ही 
मिलेगा, आपको नहीं और आपके कर्मका फल आपको ही मिलेगा मुझे नही, ऐसा 
नहीं है । कुछ कर्म मिले-जुले होते हैं तो कुछ व्यक्तिगत । कुटुम्बम पाँच मनुप्य 
हैं, उनमेंसे कभी कोई एक गरूत काम करता है तो उसका फल शेप चारोंको भी 
भुगतना पड़ता है। 
हाँ, एक वात समझ लेनेकी है। वह यह कि कर्म भुगते बिना समाप्त नहीं होता । 
किन्तु यह कार्य-कारण नियम ईश्वरको अबाधित रूपसे छाग्रू नहीं करना चाहिए। 
ईश्वर चाहे तो कर्मको क्षमा कर सकता है। कम-सिद्धान्त दण्ड देनेके लिए नहीं है। 
सजा देना ईइ्वरके प्रेमका ही रूक्षण है। वह आपको सुधारना चाहता है। उसमें 
अपवाद हो सकता है। कानूनसे फाँसी होती है तो राष्ट्रपति क्षमा भी कर सकते 
हैं। हमारे दुराचरणका फल हमें मिलना ही चाहिए, पर ईश्वरकी कृपा हो जाय 
तो उससे छुटकारा भी हो सकता है। कुछ कर्म सामूहिक होते हैं, ऐसे कर्मोका भोग 
सामूहिक ही होता है और उनसे छुटकारा भी मिल सकता है । 

“७५. विद्वमें व्यवस्था और बुद्धि--पाँचवी श्रद्धा यह है कि विहवमें व्यवस्था है 
अर्थात्‌ रचना है, बुद्धि है। दिअर इज ऐँत आर्डर इन दि यूनिवर्स'---इतना कहनेसे 
ईद्वरकी सिद्धि होती है। लेकिन उसे ईश्वर' का नाम देनेका आग्रह ईस्वरक्ता 
अपना नहीं है, तो मेरा भी नहीं है। इसीका अर्थ होता है, परमेशवरपर श्रद्धा। 
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व्यवस्था है---इसका अर्थ यह नहीं कि हम-आप जो कुछ करते जाते हैं, वह सारा 
अपनी योजनासे करते हैं। कुछ दूसरी योजना है, उसीके अनुसार सारा होता है 
जेलके आँगनमें घासका एक हिस्सा था, जिसपर लिखा था १९४५ यानी वह १९४५ 
में कटेंगा और फिर वहाँ लिखा जायगा सन्‌ १९४६। यह दृष्टांत देकर में समझाता 
था कि उस घासमें जो तिनका है, उसका अपना प्रयोजन है, लेकिन कुछ मिकाकर 
सब तिनकोंका प्रयोजन १९४५ वनाना है। वे तिनके यह जानते नहीं । तिनका 
भाता है और जाता है, छेकिन सवका मिरूकर एक प्रयोजन है कि जेलूमें कौन-सा 
सार चल रहा है, यह दिखाया जाय। इसी तरह हम भी तिनके-जेसे हैं । हम 
जानते नहीं कि इस सुष्टिमें हमारा कया प्रयोजन है। हम अपना-अपना प्रयोजन ही 
देखते हैं, छेकिन कुछ और प्रयोजन है, जिसके लिए सृप्टिकर्ताने हमें पैदा किया है। 


लेकिन इतना मानना वस होगा और यह पर्याप्त होगा कि विश्वमें एक रचना है. 
व्यवस्था है और वृद्धि है । 


३. आत्मज्ञान और चिज्ञात 


इसके आगे दुनियामें विज्ञान और अध्यात्म रहेगा, राजनीति और धर्म मिट 
जायेंगे । पक्षनिप्ठ राजनीति, सत्ताकी राजनीति और स्थानिक राजनीति सब 
खतम होंगे । खतम होनेके पहले वे बहुत कष्ट देंगे । लेकिन उनको जाना है, 
क्योंकि विज्ञानके प्रकाझमें वे टिक नहीं सकते । विज्ञान दुनियाको नजदीक रा रहा 
है। दूसरे ग्रहोंके साथ सम्बन्ध जोड़ रहा है। इस हालतमें पुराने खयारू नहीं रह 
सकते । एक तो राजनीतिको जाना है और दूसरा छोटे-छोटे धर्म-पत्थोंको जाना 
है। चाना प्रकारकी उपासनाएँ पुरानी पड़ गयी हैं, वे हृदयको संकुचित बनाती हैं 
और एक मानवको दूसरे मानवसे तोड़ती ह । ये सव उपासनाए और तस्मछक कार्य 
मिठटने चाहिए और उसके वाद घर्म-सार आत्म-विद्या पनपेगी। विज्ञान और आत्म- 
ज्ञान दो टिकेंगे और मनुष्यको जोड़नेका काम आगे चलेगा । 

इस विज्ञानके जमानेमें अब सियासतमें कोई ताकत नहीं रह गयी है | इब्सान- 
के हाथोंम॑ नये-तये हथियार आ गये हैं। इसलिए अगर फूट और तफरके बढ़ाने- 
वाली सियासत बढ़ेगी, तो इन्सानका खात्मा होनेवाला है। राजनैतिक पक्षोंवाले 
यह वात महसूस नहीं करते, यह उनकी जहारूत है। असली वात तो यह है कि 
आज नये-नये हथियारोंकी ईजाद हो रही है और वे हथियार ऐसे खतरनाक 
हैं कि उनकी बदौलत एक दिन दुनियाका खात्मा होनेकी नौबत भी आ सकती 
है, अगर हमारे तफरके बढ़ें । इसलिए समझदार लोगोंको चाहिए कि वे 
सियासतको दूर करें और रूहानियतसे अपने मसले हल करें । मिली-जली जोड़ने: 
चाकी सियासत चाहिए। आजतक जो सियासत रही, वह जोड़नैवालो नहीं. 
तोड़नेवाली ही रहो । इसलिए मैं 8 अर 


4 है 
सियासत” छफ्ज ही छोड़ देना चाहता हूँ । 


९६ तीसरी शक्ति 


जबतक आप रूहानियतका रास्ता न छेकर सियासतका ही रास्ता लेंगे, 
तवतक आपके मसलऊे हल होनेवाले नहीं हैं। अल्जीरिया, कोरिया, तिव्वत, ताइ- 
वान, हिन्दएशिया, कश्मीर--ऐसे कई मसले हैं ! ये सब सियासतके पैदा किये 
हुए मसले हैं। पुराने मसले कायम हैं और नय्रे भी पैदा हो रहे हैं। इसलिए 
सियासतसे आपके मसले हल होनेवाले नही है। मेरी वात पार्टीवालोंमेंसे कुछ 
लोग समन्न रहे थे। वे रूहानियतका नाम लेते थे। रूहानियतका नाम सबको 
प्यारा है, उनको भी प्यारा था | इसलिए वे कबूल करते थे। लेकिन कबूल करके 
फिरसे अपना द्दू पुरानी राहपर ही छाते थे। 
आज सभी जगह पार्टीवाली वात चल रही है। नयी-नयी पार्थियाँ बन रही 
है । हेकिन सियासी पार्टियोंसे काम नहीं बनेगा । इसलिए एक ऐसी स्वतस्त्र 
जमात चाहिए, जो निय्पक्ष होकर जनताकी सेवा करे | आपको मालम है कि इस 
समय मैने अपनी आवाज इस पार्टीवाली सियासतके खिलाफ उठायी है। इसके 
लिए गाँव-गाँवकी मिली-जुली ताकत खड़ी करनी होगी। हुकूमत विकेन्द्रित करनी 
होगी, अपनी सारी ताकत रूहानियतकी राहपर रूगानी होगी और जज्बा पैदा 
किये विना चर्चा करके मसले हल करने होंगे। में यह एक नयी चीज समझा रहा हूँ । 
पार्टीवाके लोग भी अच्छी और सच्ची नीयतसे खिदमत करना चाहते हैं, 
लेकिन वे कर नहीं पाते । एक पार्टी खिदमत करने जाती है, तो दूसरी पार्टी उसकी 
सरफ शक-शुवहकी निगाहसे देखती है | दूसरी पार्टी खिदमत करती है, तो 
पहली उसकी तरफ शककी निगाहसे देखती है। इस तरह देखनेका नतीजा यह 
होता है कि जिनकी खिदमत होनी चाहिए, उनकी खिदमत नहीं होती । सरकारसे 
थोड़ी खिदमत होती है, पर उससे लोगोंकी ताकत नहीं बन पाती । लोगोंकी ताकत 
नहीं वतती, यह बहुत बड़ी वात है। पश्चिमसे जो सियासत आयी, उसने हमें 
तोड़ा है। पहलेसे ही यहाँ तफरके, टुकड़े मौजूद थे, पश्चिमी सियासतनें और 
बढ़ा दिये । मजह॒बके भेद, भाषाके भेद, जातिके भेद-इस प्रकारसे तरह-तरहके 
भेद मौजूद थे। वे उस सियासतके कारण और भी बढ़े। अरूग-अलग पार्टियाँ बनीं ! 
भेदोंमें इजाफा हुआ। एक-एक पार्टीमें महत्त्वाकांक्षी छोग होते हैं। वे भी अपना- 
अपना गुट बनाते हैं। एक-एक मन्‍्त्रीका अपना एक-एक गुट रहता है। अनेक 
पाध्ियाँ, फिर एक-एक पार्टीके अलग-अरूग गुट, गुटके गुट ! नतीजा यह होता है 
कि देशकी ताकत नहीं बनती । 
पाकिस्तानमें अयूब्खाँ आये। उसी वक्‍त एकदम सब पोलछिटिकल पार्थ्याँ 
खतम हो गयीं ! उनके दफ्तरोंपर ताले ल्‍ूग गये ! यात्ती ताकतके सामने सियासत- 
की कुछ नहीं चलेगी | मॉडरे मेशिनाइज्ड आर्मी” जिनके हाथमें रहेगी, कु 
सियासत उन्हींके हाथमें जायगी। उनके सामने वह खतम भी हो सकती है। जिनके 
हाथमें छदकरकी ताकत रहेगी, उन्हींके हाथोंमें ये सियासतदाँ मी रहेंगे। इससे 
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आगे जो लोग रूहानियतकी राहपर चलेंगे, वे उनकी तलवार छीन छेंगे। 
उनसे तलवार छीननेके लिए इनको अपन हाथमें तरूवार उठानेकी जरूरत नहीं 
पड़ेगी । जिनके हाथोंमें आज तलवार्‌ है, उनके दिल और दिमागमें ये रूहा- 
नियतकी राहपर चलनेवाले लोग बैठेंगे। नतीजा यह होगा कि जिन्होंने अपने 
हाथोंमें तलवार उठायी है, वे खुद-ब-खुद वह तलवार कारखानोंमें हलू बनानेके 
लिए भेज देंगे । 
आनेवाला जमाना मेरा 


भेरी यह खुशकिस्मती है कि मेरी भारत-यात्रामें मुझे रहकरवालोंके सामने 
बोलनेका भी मौका मिला है । इसका कारण यह है कि मैं सियासतसे अरूग हूँ । 
सियासतवाला कोई हो, तो वह रूश्करके सामने वोलनेके लिए नहीं जा सकता । 
वहाँ भी मैने अपनी रूहानियतके विचार उनके सामने रखे । रूहानियतकी वात 
उनको भी जँचती है। मैं मायूस नहीं होता । इसलिए कि मैं जानता हूँ कि 
आनेवाला जमाना मेरा है, आपका नहीं, नेताओंका नहीं ! 

आज इन सियासतर्दाँ लोगोंका बड़ा जोर है । छेकिन आप देखेंगे कि एक 
वक्‍त ऐसा आयेगा, जब जिन हाथोंने एटम बम वनाया, वे ही हाथ उन बमोंको 
छोड़ेंगे और लोगोंकी खिदमतमें छंग्रेंग | जितने छोग सियासतसे अछूग रहकर 
रूहातियतका आसरा छेंगे, पताह लेंगे, वे लोग विज्ञानके जमानेमें टिकेंगे। 
विज्ञानके जमानेमें रूहातियत रास्ता दिखलायेगी और विज्ञान रफ्तार बढ़ायेगा । 

आप देख रहे हैं कि हर सूवेमें निर्माणका बहुत बड़ा प्रयत्न हो रहा है। लेकिन 
चया नया समाज बन रहा है ? क्या पुराने दिमागवाले पुराने इन्सातमें कुछ फर्क 
पड़ रहा है ? क्या कुछ तये मूल्य ( वैल्यूज ) बन रहे हैं? अगर इन सव सवालोंका 
जवाब नहीं है और आज भी अगर वे ही पुराने झगड़े, फिरकापरस्ती, तंगदिली 
छोटे-छोटे जज्बात हैं, तो फिर मकानात, खेती और सड़कोंमें फर्क होनेसे आखिर 
क्या होगा ? वैसे तो सैछाव आये या जरूजला हो जाय, तब भी क्या फर्क नहीं 
पड़ेगा ? सब बदला, लेकिन दिल और दिमागमें कोई बदल नहीं हुआ, तो इतना 
ही होगा कि पुराने जमानेमें जो झगड़े छोटे पैमानेपर होते थे, वे अब विज्ञानकी 
वजहसे बड़े पैमानेपर होंगे। दिल और दिमागमें फर्क न पडनेसे इन्सानकी जिन्दगी- 
में इन्कछाब नहीं आ सकता । रूसमें कम्युनिज्म आया, तो क्या हुआ ? जारके 
हाथमें जो ताकत थी, उससे खुश्चेवके हाथमें क्या कम है? 


5 जार गया और स्टालिन 
भाया | अब स्टालित गया और खुश्चेव आया । इन्कलाब तब होता है, जब 
प्यारसे दिल बदलता है। रु 


आल सरकार कुछ काम करती है, छेकित गाँव-गाँवके लोग क्या करते हैं 
आम प्‌ नि 
क्या वे मिलू-जुलकर काम करने रूगे ह.? जमीनकी ध्लकक ॥ ञ 


? 
हि मालिकी मिटाने गे हैं? 


९८ तीसरी शक्ति 


अपना मन्सूबा वनाने लगे हैं ? अगर यह सव होता है, तो नया इच्साव बनेगा, 
नही तो नयी दुनिया वत जायगी, तव भी नया इन्सान नही बनेगा ! सरकारकी 
तरफसे जो काम किया जाता है, उससे दुनिया बनती है, लेकिन नया इन्सान नहीं 
बनता । नया इन्सान बनानेका काम वे करते हैं, जो रूहानी ताकतकों पहचानते 
है । माली हालत वदलनेकी वात बाहरकी चीज हैं। अन्दरकी चीज बदलती हो, 
तो रूहानी ताकत चाहिए । नयी राहपर चलरूकर रुहानी ताकत बढ़ानेकी हमारी 
ह्‌ एक छोटी-सी कोशिश हो रही है । 

हर इन्सानमें ताकत पड़ी है। अगर हम ताकतोंको जोड़ना चाहते हैं, तो 
जोड़नेवाली तरकीव चाहिए । जोड़नेवाली तरक्रीव सियासत या मजह॒ब नहीं, 
रूहामियत ही हो सकती है । मैंने मजहब और रूहानियतमे जो फर्क किया है 
उसे समन्ननेकी जरूरत है। मजह॒ब पचास हो सकते है, लेकिन रूहानियत एक ही 
है । मजहव, सियासत, मापाएँ चन्द लोगोंको इकट्ठा करती है और चन्द लोगोंको 
अलूग करती हैं। लेकिन रूहानियत कुछ इन्सानोकों एक वनायेगी। 


४. सामूहिक साधना 


आज विज्ञान आध्यात्मिक चिन्तवतकी जबरदस्ती कर रहा है। वह कह रहा 
है कि पुराने ऋषि व्यक्तिगत साधना करते थे, अब तुम सामूहिक साधना करो । 
यह विज्ञान तभी तुम्हारे लिए कल्याणकारी होगा, अन्यथा तुम्हारा नाश करेगा। 
विज्ञानकी सूमिकापर जानेवाला ऋषि क्‍या करता था ? 'मैं' और मेरा” छोड़ देता 
था। वह वेदान्त बोलता था : “यह घर मेरा नहीं, यह खेत मेरा नहीं, यह शरीर 
भेरा नहीं।” इसी तरह अब हम सव छोगोंको कहना होगा कि “यह घर, यह सम्पत्ति, 
यह खत मेरा नही, सबका है ।” विज्ञानके जमानेमें यह अनिवायेतः करना ही 
होगा ! आपके सामने दो ही पर्याय हैं--सामूहिक साववा या सर्वताश । दोनोंमेंसे 
एक चुन छें--या तो आध्यात्मिक सावना कर पृथ्वीपर स्वर्ग उतारें या पृथ्वीके 
साथ स्वयं और स्वयंके साथ पृथ्वीको लेकर खतम हो जाय । 

आज सारे मानव-समाजको भगवान्‌ समझकर उसकी पूजाका नाटक करना 
होगा । पहले हम चाटक करेगे, तो धीरे-बीरे वह पूरी तरह सध जायगा। हमते 
ग्रामदानका नाटक शुरू किया है। लोग पूछते है कि क्‍या ग्रामदानों गाँवके लोगोने 
जमीनकी आसवित छोड़ दी ? क्‍या वे इतने वैराग्यवान्‌ वन गये ? क्‍या वे जितने 
प्रेमले अपने लड़कोंकी ओर देखते है, उतने ही प्रेमसे माँवके सव लडकोंकी ओर देखते 
हैं? आखिर एक क्षणमें यह सव केसे हो गया ? हम कहते हैं कि उन्होंने ग्रामदान 
दिया, याने एक नाटक किया है। विज्ञानका कहना है कि यह नाटक इस जमानैके 
लिए वहुत जरूरी है। वीरे-धीरे इस नाटकको वही विज्ञान यथार्थमें मी छा देगा । 
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ब्रह्म-विद्या सर्व-सुलूभ हो 


मन्त्रफो 
जग-जाहिर करनेके लिए खुद नरक भोगना स्वीकार किया और देशभर घृमकर 
उसका खुला उपदेश दिया । तब हमारे यहाँ ब्रह्मविद्या गुप्त रखनेकी धारणा प्रच- 
लित थी। वह गरूत थी, यह मै नही कहता। उसमें भी कुछ सार था । ब्रह्म-विद्या 
वाजारमें वेचनेके लिए रानेपर उसका कुछ मूल्य नहीं रहेगा, इसलिए उसे गप्त 
रखनेमें ही मिठास है। लेकिन उसे प्रकट करनेकी मिठास भी निराली है। महा- 
राप्ट्रमें ज्ञानदेवने महान्‌ पराक्रम किया, रामानुज और चेतन्यने देशभरमें किया। 
वे जहाँ-जहाँ भी गये, ज्ञान ही वाँटते गये। स्त्रियों, ननन्‍्हें वच्चों और साधारण जनता-- 
सबको ज्ञान वॉटते गये । इसीलिए ऐसी आम भावना है कि चैतन्य भगवान्‌ कृप्णके 
अवतार हैं, क्योंकि उनमें प्रेम साकार उतरा हुआ था । मैं कहना यह चाहता ह्ँ 
कि यह जो प्रेमका धर्म सन्‍्तोंने हमें दिखलाया, हमें अब उसे ही आगे बढ़ाना है। 
यह उस कालूमें जिन मर्यादाओंसे वँध गया था, वे आज नहीं रहीं। इसीलिए आज 


हम दो कदम आगे बढ़ सकेंगे--सन्तों हारा सिखलाये ज्ञानको पहचानेंगे, उसे नया 
रूप देंगे और सारी दुनियाके सामने रखेंगे । यह 


बदल सच होगवाजा ह इच्छा इस यूगके अनुरूप ही है। 
अब वेदिक धर्मेको नया रूप प्राप्त ला है। 
भक्तिका सर्वोद्यमें रूपान्तरण 


अब भक्तिका रूपान्तर सर्वोदयमें होगा। “सम सर्वेषु भतेष” इस भक्तिको 
अब 'परा भक्ति' नहीं रखना है, 'सामान्या भवित' बनाना है। पहले किसी एकको 
हो समाधिमें यह अनुभव होता था कि 'भूतमात्र मेरे सखा हैं, सारे भेद मिथ्या 
हैं, ये मिटने चाहिए । किन्तु आज यही अनुभव सबको होना चाहिए। दूसरे 
शब्दोंमें, आज सामाजिक समाधि सघनी चाहिए । परमात्मा मेरे महसे बहुत 
बड़ी बातें कहलूवा रहा है। वंगालकी यात्रामें मैं एक ऐसी जगह 'पचा था 
जहाँ रामकृष्ण परमहंसको पहली समाधि रूगी थी । तारछावके किलाईे उसी 
जगह बैठकर मैंने कहा था कि 'रामकृष्णको जो समाधि ऊूगी थी उसे अब हमें 
सामाजिक बनाना है।! दड 


वास्दवमें मोक्ष अकेले पानेकी वस्तु नहीं है। जो समझता है कि मोक्ष अकेले 
हथियानेकी वस्तु है, वह उसके हाथसे निकल जाता है। 'मैं” के आते ही "मो पं 
भाग जाता है। मेरा मोक्ष' यह वाक्य ही च्याहत है, गल्त है। रा” शिल्लेपर मोक्ष 
मोक्ष मिलता है। यह विपय हम सबके लिए हित नेपर ही 


चिन्तन और आचरण करनेवे 
+ छ ख्य बात यह घ्यानमें  करनेके लिए 
मी है। मुख्य वात यह ६ रखनी चाहिए कि अबसे हमें अपना जीवन बदल 


दोगा। इसे दृप्टिमें रखते हुए जीवनके आशिक, सामाजिक आदि नाना भेदोंको 


श्री रामानुजाचायेकी कहानी सभी जानते होंगे । उन्होने अपने गुरुके मर 


हम नप्ट कर दें । 
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मध्यबुगमें तुलसी, चैतन्य, गंकर देव, तुकाराम आदि भक्तिमार्गी लोगोंने 
मुक्तिकी कल्पनामें संशोवन किया। उन्होंने माना कि देह-मुक्ति ही कोई मुक्ति 
नहीं है, अहंकार-नुक्ति ही मुक्ति है । 

यह बात सब भक्‍तोने उठा ली और कहा कि हम जनताकी सेवा करेंगे, हम 
भक्तिका प्रचार करेंगे। यही भाषा रामकृ्णके शिप्योंने प्रयृत्त की है। 'आत्मवोी 
हित्ताय जगतः सुखाय च --अपनी आत्माके हितके किए और जनताके सुखके 
लिए, ये दो शब्द ध्यानमें रखने योग्य हैं। उन्होंने अपने सुखकी बात नहीं की, 
अपने हित और जयके सुखक्ी बाल की है। ५ 


हित ओर सुखका विवेक 


इसमें एक हैत रह जाता है कि हम अपना हित सोचनेके साथ जनत्ताके सुखका 
भी विचार करेंगे। अगर अपना हित सोचेंगें, तो जनताका हित क्‍यों नही सोचेगे ? 
इसलिए कि किसीकी इच्छाके विरुद्ध हम उसपर हित राद नहीं सकते। मैं 
अगर वैराग्यको अच्छा मानता हूँ, तो में अपने रछिए साधना करूँ, लेकिन दूसरा 
ख-मुक्ति चाहता है, तो उसमें मुझे मदद करनी होगी ! यह साथककी मर्यादा 
है । वह अपता हित सोचेगा, छेकिन दुनियाके सुखकी चिन्ता करेगा । भक्तोंने 
कहा कि हम मुक्ति छोड़कर भक्तिमें लग जायेंगे, वही जनताको सिखायेंगे और 
जनताके लिए जियेंगे । ये लोग कहते हैं कि हम 'आत्मनों हिताय' की प्रवृत्ति 
करेंगे, जिसमें जगत्‌के सुखकी कल्पता होगी। 
एक वार मुक्ति छोड़कर भक्तिमें आ गये और फिर जनताभिमुख हो गये। 
इसलिए अब जनतापर भक्ति व कछादकर उसकी सेवा करना चाहते हैं, उसका दुःख- 
निवारण-हेतु अस्पताल वगैरह चलाते हैं। उन्होंने मुक्तिका ख्याल नही छोड़ दिया 
है, लेकिन 'आत्मनों हिताय' भक्ति माना और छोगोंके सुखके छिए सेवा माना । 


सामाजञ्ञिक समाधि 


आज हम जिस भवितकी चर्चा कर रहे हैं, उसमें दैत नहीं है। जनताका सुख 
और हमारा हित ऐसा भेद नहीं है। हम अपने लिए जो समाधि चाहते हैँ, वही 
समाधि जनताको प्राप्त होनी चाहिए। इसलिए हमने एक चिलक्षण शब्दका प्रयोग 
किया है-सामाजिक समाधि । 

यह सामाजिक समाधि क्या है ? जवतक मनुष्य अपने चित्तमें फंसा रहता है, 
तबतक वह दूसरेको अपनेसे अलग ही रखता है, क्योंकि हरएकका अपना-अपवबा 
चित्त है। दुनियामें तीन सौ करोड़ चित्त हैं। अगर हम इस चिसकी भूमिकापर 
काम करेंगे ( फिर वह चाहे समाजके हितका विचार हो या अपने चित्तका ) तो वह्‌ 
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कुल मिलाकर मनका विचार, वासनाओंका विचार होगा | जवतक हम इस भूमिका- 
पर काम करेंगे, तवतक मनुप्यका समाघान नहीं होगा । 


अब आनेवाला युग विज्ञानका है। उपनिपदोंने समझाया है : “अन्न ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌, प्राणो बरह्मेति व्यजानात्‌, सनो ब्ह्मेति व्यजानात्‌! और इसके बाद कहा 
है: 'विज्ञानं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ४ इसमें उपनिपदोंने एक इतिहास बताया है। 
पहले अन्न ब्रह्म था, फिर प्राण ब्रह्म था, उसके बाद मन ब्रह्म था। इसके भी आगे 
विज्ञान ब्रह्म होगा । विज्ञान-युगमें व्यक्तिगत या सामाजिक मनका विचार नहीं 
होगा । उसमें मनका छेद ( नाश ) हो जायगा । लोग अगर मनकी भूमिकामें 
सोचते रहेंगे, तो मनके साथ मनकी टक्कर होगी और अन्योन्य विरोध रहेगा, 
फिर वह मन चाहे जातिका हो, भाषाका हो, उपासना-पन्थोंका हो, घर्मका हो 
या राष्ट्रका हो । जबतक हम मनकी भूमिकासे ऊपर नहीं उठेंगे, तवतक विज्ञान- 
के रायक नहीं वन सकेंगे | 


उपतिषद्से समाजका ऐतिहासिक विकास-क्रम दिखाते हुए यही कहा कि 
प्रारम्भमें सारा 20300 850 0003 अज्नमय भूमिकामें रहा, फिर प्राण-भूमिकामें 
आया । जानवरोंसे अपनी रक्षा करती थी, इसलिए प्राणमय भूमिकामं आना 


पड़ा था और बादमें समाज मानसिक मूमिकामें आ गया । अब उसके आगे विज्ञान- 
की भूमिकामें आ रहा है । 


आज मनुष्यके सामने प्रइत है कि वह समत्व-बुद्धिसे सो चेगा या नहीं । अब हम 
मनके मुताबिक सोचते नहीं रह सकते । यह गा नहीं सकते कि 'सारे जहाँसे अच्छा 
हिन्दोस्ताँ हमारएं । सारे संसारमें हमें भारत अच्छा रूगता है, क्योंकि वह हमारा 
है--ये सब छोटे अभिमान अब हमें छोड़ने होंगे । दवा कितनी भी कड़वी क्यों न 
रूगती हो, तो भी उसे लेना ही पड़ेगा; क्योंकि यह विज्ञान है । समाधिका अर्थ है 
समत्वयुक्‍त चित्त । जिस चित्तमें विकारका स्पशञें नहीं, अहंता-ममता नहीं संकुचित 
माव नहीं, इस प्रकार जो विज्ञानमय चित्त होगा, उसका नाम है 'समाधि' । सारा 


समाज ऐसी समाधि पाये अथवा नष्ट हो जाय--ऐसा सवारू आज 
गज विज्ञानने उप- 
स्थित किया है । ५88 


ईइव रकी अनुमूति इस देहमें, इस बुद्धिदवारा पूरीकी पूरी हो जायगी, यह 
खयाल ही ञआन्त है। उसके एक अंगकी अनुभूति आपको आयेगी । उससे आपका 
समाधान होगा, तो आपका काम भी होगा । | 
दर ईंदवरकी पूर्ण अनुभूति ईइवरको ही है। दूसरे धर्मोके अनुभवका भी लाभ 
लेना चाहिए। उससे अपूर्ण पूर्ण होगा। सोचना चाहिए कि ईदवरी ज्ञानका 
एक अंश इस्लाममें जा गया । बहुत अच्छा अंश है । रेकिन एक दूसरा भी अंश है, 
जो हिन्दू-यमंमें पड़ा है, एक तीसरा मी है, जो क्रिड्चियन घर्ममें पड़ा है और 
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दूसरे एक-एक धर्ममें भी भिन्न-भिन्न अनुभव हैं। इसलिए हर धर्मके ज्ञान-अंशका 
लाभ लेना होगा । 


साम्ययोग $ पहले शिखर, अब नींव 


विज्ञानके युगमें साम्ययोग भी सिर्फ समाधिमें अनुभव करनेकी चीज नहीं 
रही, वल्कि सारे समाजमें अनुभव करनेकी वात बन गयी हैं। साम्ययोग पहले 
'शिखर' था, पर अब नीव” बन गया है। अब हमें साम्ययोगके आधारपर अपना 
जीवन खड़ा करना होगा । यही विज्ञान-युगकी माँग और आवश्यकता है। इसी- 
लिए आज हम जैसे साधारण लोगोंको भी ऐसे काम करनेकी प्रेरणा हो रही है । 


५. समन्‍्दय 
( क ) समन्वयकी शक्ति 


भारतकी अपनी एक सम्यता है। उसके पीछे हजारों वर्षोका इतिहास है। 
बेद, उपनिपद्‌, गीता, गुरु-वाणी आदिके जरिये यहाँ एक सद्विचारकी अक्षुण्ण 
परम्परा चालू रही है। उसने यहाँकी हवामें एकताकी भावना उत्पन्न की है! 
हम उन्हीं विचारोंका सम्बल पाकर आज भी गाते है : “वा कोई बरी, नाहीं विगाना, 
सकल संगी हमको वनि आईं ४ यहाँ छोग चाहे झगगड़ते रहें, लेकिन सबके 
दिलोंमें एकताकी ख्वाहिश है। गुरु नानकने यही बात कही है: “आई पंथी 
सकल समाजी ।! आओ, इस पन्थमें आ जाओ । हम सब एक ही समाजके हैं । 
टूटे हुए दिलोंको जोड़नेकी प्रक्रिया हिन्दुस्तानमें वरावर जारी है। हमने 
भूदान, ग्रामदान भी इसीलिए चलाया है कि लोगोंके टूटे दिल जुड़ जायेँ। दिल 
ट्टनेके कई कारण होते हैं । धामिक झगड़ोंसे दिल टूटते हैं, भाषायी झगड़ोंसे दिल 
ट्व्ते हैं और जमातोंके झगड़ोंसे भी दिल टूटते हैं। आर्थिक संकट आनेसे भी जुड़े 
दिलोंका सदाके लिए विलूगाव हो जाता है। इसलिए इन सारे कारणोंकों मिटाने- 
के लिए हम चाहते हैं कि आजके गाँव ग्राम-स्वराज्यमें परिवर्तित हो जायें । ग्राम- 
स्वराज्य दिल जोड़नेकी एक तरकीब है। 
तीन ताकतें 
मैंने जाहिर किया है कि इन्सानके लिए जो ताकतें मददगार हो सकती हैं, 
उनमें सबसे वड़ी ताकत हैं: विश्वास । यदि आप चाहते हैं कि सर्वत्र शान्ति हो, 
सुख हो, समृद्धि हो, कहीं कोई कप्ट न पाये, कभी किसीकों परेशान न होना 
पड़े, तो वेदान्त (आत्ज्ञान ), विज्ञान और विश्वास, इन तीनोंकों अपनाने- 
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की जरूरत है। बावाके पास यही जादू है कि वह 3 हा रखता है । 
जैसे हिसामें शस्त्र तीज़से तीक्षतम हो जाते हैं, वेसे ही अहि सौम्यसे सौम्यतम 
होते हैं । सर्वोदियकी पद्धतिमें दूसरोंपर विश्वास रखना ही बहुत बड़ा शस्त्र है । 

विश्वास इस संसारका सबसे अद्भुत जादू है। विश्वासपर ही यह 'सारा 
संसार खड़ा है। यदि विश्वासकी शवित न रहे, तो मानव-जाति एक-दूसरेसे 
लड़-लड़कर समाप्त हो जायगी । एक चोरको भी अपने साथी चोरपर विश्वास 
करना पड़ता है। यदि हम इस विश्वासपर विश्वास करके उसकी दक्तिको पह- 
चान सके और तदनुसार वरत सकें, तो दुनियाके झगड़े मिट्नेमें देर न लगेगी | 
आजकी दुनियाके झगड़ोंका सबसे बड़ा कारण अविश्वास है। हमें यही अविश्वास 
मिठाना है। हम एक पत्थर छेते हैँ और मन्त्र बोलकर उसे भगवान्‌ बना देते हैं । 
भगवान्‌ने हमें वनाया, पर हम भावनासे अभिषिकत कर पत्थरको ही भगवान्‌ बना 
देते हैं। बच्चा माँपर विश्वास रखता है, इसलिए माँ वच्चेका खून नहीं कर 
सकती । विश्वास इस जमानेकी शवित है । लोग मेरे शब्दोंपर विश्वास रखते हैं। 
नहीं तो उनके पास क्या सबूत है कि मैं झूठ नहीं वोरूता । किन्तु लोगोंका मुझपर 
विश्वास है कि में झूठ नहीं वोरूता 


ता और मैं भी उनपर विश्वास रखता हूँ । विश्वास 
ही मेरा जादू है। इसकी शक्ति महान्‌ है। 


विश्वास-शक्ति 


तीसरी शक्ति 'विश्वास-शक्ति' है। विज्ञान-युगमें राजनीतिक, सामाजिक 
योजनाओं और समाज-शास्त्रमें इसकी बहुत 


हुत जरूरत है। हममें जितनी विश्वास- 
शक्ति होगी, उतने ही हम इस युगके अनुरूप बनेंगे । किर 


न्तु इन दिनों बहूत ही 
अविश्वास दीखता है, खासकर राजनीतिक, धामिक और पान्थिक क्षेत्रमें । यह 
पुराना चला आ रहा है, फिर भी टिकनेवाला नहीं है। अगर हम टिकाना चाहें, 
सो सी न टिकेगा । राजनीतिमें अविश्वासको एक बल मात्रा जाता है। उसे 
'सावधानता' का लक्षण माना जाता है। लेकिन मैं मानता हूँ कि जिस क्षण मनमें 
यत्किचित्‌ भी अविश्वास पैदा हो, वह क्षण हमारे लिए असावधानताका है। 
पूर्ण विश्वासके बिना राजनीति सुधर नहीं सकती । रा्ट्रोंमें झगड़े बड़ेंगे, पान्थिक 
झगड़े बढ़ेंगे और विज्ञान-युगमें उसका परिणाम चहुत्त खतरनाक होगा । 
इसलिए वेदान्त और विज्ञानके साथ मैंने विश्वासक्रो भी जोड़ दिया है। मैं 
आजकल इन्हीं तीनों तत्त्वोंकी उपासना करता हूँ। मैने संस्कृतसें एक इलोक 
वनाया है, जो इन दिलों मेरे जपका मन्त्र वन गया है। वह इस प्रकार है: 
वेदान्तो विज्ञानं विश्वासइचेति गक्‍्तयस्तिल्रः ॥। 
यायां स्थेयें नित्य शान्तिससृद्धी भविष्यतो, जगति। 
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यानी वेदान्त, विज्ञान और विश्वास ये तीन शक्तियाँ हैं। इन तीनोंके स्थैयंसे 
दुनियामें शान्ति और समृद्धि होगी । आज दुनियाको जांति और समृद्धिकी जरूरत 
है। वह वेदान्त. विज्ञान और विश्वाससे ही हो सकेगी । 

वेदान्त' यानी वेदका अन्त, वेद का खात्मा । वेद यानी सब पकारके काल्प- 
तिक धर्म । दुनियामें जितने धर्म हैं, उन सवका अन्त ही वेदान्त' है। इसलिए 
उसमें इस्लामान्त, जनान्त, बौद्धान्त, सिखान्त, क्रिस्तान्त, इन सवका अन्त वा 
जाता है। सत्यकी खोज, सत्यकी पहचान और सत्यको मानना ही विेदान्त' है । 
“विज्ञान' यानी सृप्टि-तत््वकी खोज । अगर हमारा शारीरिक जीवन उसके अनु- 
कूल बने, तो सम्पूर्ण स्वास्थ्यकी उपलब्धि होगी | जबतक यह नहीं होता, तब- 
तक सुष्टि-विज्ञान-तत्त्वका चिन्तन कर उसके अनुसार हम अपना जीवन नहीं वना 
सकेंगे । इसलिए विज्ञान और परस्पर विश्वास होना चाहिए । 


( ख ) समन्‍्वयकी योजना 


हिन्दुस्तावमें आजादीके बाद जो कुछ हमने छोटा-बड़ा काम किया, उसका 
असर दुनियापर कुछ-न-कुछ तो हुआ ही । हम किसी गृटमें शामिल नहीं होते, 
अपनी स्व॒तन्त्र हस्ती और विचार रखते हैं---इसकी कंद्ग सारी दुनिया करती है। 

भारतमें भूदान-ग्रामदावतका जो काम चरूर है, उससे भी दुनियाके लोगोंकी 
लगता है कि इस काममें कुछ ऐसी चीज है, जिससे आजकी देश-देशकी समस्याएँ 
हल करनेका मार्ग खुल जायगा। इसीलिए हमारी यात्रामें बीच-बीचमें यूरोप, 
अमेरिका, एशिया आदि मुल्कोंके कई लोग आते हैं। वे हमारे साथ घूमते हैं, 
अपने-अपने देशोंमें जाकर ग्रव्थ तथा लेख लिखते हैं और आशा रखते हैं कि दुनियामें 
शान्ति-स्थापनाके लिए इसमेंसे कुछ तथ्य अवश्य निकलेगा । 

अब दुनिया और हमारे बीच कोई पर्दा नहीं रहा । यहाँके अच्छे काम दुनियामें 
फैलेंगे और उनका दुनियापर असर होगा । बुरे कामका भी दुनियापर असर 
होगा । अब हमारे अच्छे-बुरे काम सीमित नहीं रह सकते, बल्कि दुनियाके बाजार- 
में उपस्थित किये जायेंगे । इसलिए हम कदम-कदमपर सोचें और ऐसा काम करें, 
जिससे औरोंको भी यह मालूम पड़े कि भारतकी ताकत एक काममें जुट गयी है । 
यहाँकी लगभग ३७ करोड़ लछोगोंकी जमात अपने देशका वैभव बढ़ाने और कुल 
दुनियाकी सेवा करनेके लिए झात्ति और स्वतन्त्रताके स्थापतार्थ अग्नसर हो 
महाराज अशोकने अपने जमानेमें भगवान्‌ बुद्धके घर्म-चक्रअवर्ततका काम 
हाथमें लिया। वह तो सीमित रहा, क्योंकि उस जमानेमें विज्ञाव नहीं था। 
लेकिन विज्ञानने आज प्रचारका दरवाजा खोल दिया है। विचारका संचार फौरन्‌ 
दुनियामें हो जाता है । इसीलिए कहना पड़ता है कि अशोकके जमानेमें भी जो 
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मौका हिन्दुस्तानको नहीं मिला, वह आज मिला है। इसलिए अब आप कोई 
ऐसा ठोस कदम उठायें, जिससे दुनियाको मार्ग मिले। 


विश्व-नागरिकता 


पहले कन्याकुमारीमें समुद्रके किनारे बैठकर हमने प्रतिज्ञा की थी कि _जब- 
तक भारतमें ग्राम-स्व॒राज्यकी स्थापना नहीं होगी, तवतक हम घूमते ही रहेंगे ।” 
यही प्रतिज्ञा हमने पीरपंचाल' के वर्फपर ध्यानस्थ बैठकर दृहरायी थी । विचार 
हवामें फैल गया है। हिन्दुस्तानको ग्राम-स्वराज्यकी दिश्यामें जाना होगा और 
वह जायगा । राज्योंकी तरफसे आज कोशिश हो रही है कि ग्रामोंको अधिकार 
मिले । उन कोशिशोंमें वहुत ढील है ॥ हज नुक्‍्स हूँ, फिर भी दिद्या ठीक है । 
वह सारा विचार सुधारना होगा, फिर देशमें एक हवा वन जायगी । फिर ग्राम- 
दान, भूदान, सर्वोदय, ग्राम-स्वराज्य आदिका विचार गाँव-गाँव पहुँचाया जायगा 
और हिन्दुस्तानमें ग्राम-स्वराज्य होगा, इसमें कोई शक नहीं है। इसमें हम 
अपना अधिक-से-अधिक पुरुपार्थ, जितना खर्चे कर सकते हैं, करनेकी निरन्तर 
कोशिश करें। 


इस समग्न कार्यकी बुनियाद आध्यात्मिक और नैतिक है | आध्यात्मिक और 
नैतिक मूल्योंकी स्थापना किये बिना सर्वोदय-विचार प्रतिष्ठित नहीं होगा । 
वैसे उतर मूल्योंको चिल्तन करनेवाले पहलेके ऋषि मानते थे, लेकिन समाजने उनको 
नहीं माना । हम उन मूल्योंकी स्थापना करना चाहते हैं। उसमें जितना हृदय- 
प्रवेश और हृदय-परिचय कर सकते हैं, करेंगे । हृदय-प्रवेशकी एक प्रक्रिया 
होती है, जिसका हमें ज्ञान है। फिर भी वह 


कितनी सघेगी, हम नहीं कह सकते । 
प्रक्रिया यह है कि निज देह-वन्धन ढीला पड़े । हम देहके वन्चनमें वधे हुए हैं, बह 
ढीला पड़े बिना हृदय-प्रवेश नामुमकिन है। हमारी कोशिश यह रहेगी कि वह 
वन्चन, जिसमें इस शरीरके साथ जीवात्मा जकड़ा हुआ है, वह छूटे, ढीला पड़े । 
हम यह कोशिश करते रहेंगे, तो सहज ही बाहरी वहुत सारी चीजोंको हम छोड़ 
देंगे। अब हम स्थूल विचार लोगोंपर छोड़ेंगे और मूलभूत वुनियादी विचार ही 
रखते जायेंगे । वाकी जितना करना है, छोग ही करेगे। हम सिर्फ समझा देंगे, 
उससे ज्यादा कुछ नहीं करेंगे । इसीसे देशकी ताकत बनेगी । 
अब तो इधर विश्व रहेगा और उघर सानव | वीचकी सब कड़ियाँ ढीली 
होनेवाली हैं। एक ग्रामको समूह मानकर मानव उसमें अपना सब-कुछ समर्पण 
करेगा, समाजको सारा दान देगा, लेकिन उसका अपना विचार स्वतंत्र रहेगा । 
स्वतंत्र मानव और विश्व, इन दोनोंके वीच जकड़नेवाली कोई कड़ी विज्ञान 
सहन नहीं करेगा । आजतक जातियोंने, विधि-विधानोंने मानवकों बहिष्कार 
आादिसे जकड़ रखा था। अनेक घम-पन्थोंने मानवको नाना उपासनाओंमें 
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जकड़ रखा था। अनेक पुस्तकोंने अपना भार सिरपर डालूकर मानवकों जकड़ 
रखा था। 


अध्यात्म-विद्या ओर विज्ञानकी एकवाक्यता 


पहलेसे 


अध्यात्म-विद्या इच सबके खिलाफ पहलेसे ही खड़ी थी । लेकिन अब विज्ञान 
भी इतके खिलाफ वोल रहा है। जाति, धर्म, पन्थ, राप्ट्र--ये सारे काल्पनिक 
भेद छोड़ो,-यह वात वेदान्त पहलेसे ही कहता आया है! चन्द लोग इसे सुनते थे 
और बहुत थोड़े लोगोंके दिमागमें वह्‌ वात पैठती थी । अब ये विचार बहुत द्रके 
नहीं रहे हैं। इनके बिना हमारा चल जायगा, हमारे जीवनके लिए उनकी जरूरत 
नहीं है, ऐसी परिस्थिति अब नहीं रही । अवतक हम इन विचारोंकों ऊँचे 
ताकपर रखते थे और छोड़ देते थे । लेकिन अब जाति, पन्थ, राष्ट्र आदि भेदोंको 
छोड़नेकी वही वात विज्ञान बोल रहा हैं। इस तरह एक वाजूसे विज्ञान और 
दूसरी बाजूसे वेदान्त, ब्रह्म-विद्या, दोनों एक ही चीज कह रही हैं और उन भेदोंपर 
प्रहार कर रही हैं । इसलिए समझना चाहिए कि सियासी और मजहवी लोगों- 
ने अवतक अपने जो कुछ फिरके बनाये हैं, वे आखिरी साँस ले रहे है । इसके वाद 
उन्हें खतम होना है । ये 

हम भी आणविक अस्त्रों के खिलाफ हैं। लेकिन हमने कहा है कि हमें 
विर्व-युद्धका कोई डर नहीं है। हम विद्व-युद्धसे कहते हैं कि तू आना चाहे तो 
जल्दी आ जा। मुझे तेरा डर नहीं है। मुझे तो डर इन छोटे-छोटे शस्त्रास्त्रोंका 
है | छाठी, कृपाण, वन्दूक, तलवार--ये सारे भयानक शस्त्र हैं। ये खतम होने 
चाहिए । इन्हींके कारण दुनियामें अश्ञान्ति और भय पैदा होता है। 'विश्व-युद्ध' 
मानव नहीं लाता है। वह तो दैवी होता है। जब परमेश्वर चाहता है कि संहार 
हो, तव वह मानवोंको प्रेरणा देता है। उस हालतमें मेरे जैसेकी क्या मजाल 
रहेगी कि मैं अहिसाकी वात कछें ! हम 'विश्व-युद्ध से डरते नहीं हैं । हम समझते 
है कि वह अहिंसाके विलकुल नजदीक हा ! जैसे वर्तुलके दो सिरे बिककुल नजदीक 
होते हैं, वैसे ही विश्व-युद्ध गा 'अहिसा' विरूकुछ नजदीक हैं। यह समझनेकी 
जरूरत है । विश्व-युद्ध खतम होनेपर 'अहिसा' को ही जगह मिलनेवाली है । 
सर्वोदियमें समन्वय 


'अहिसात्मक' और सहयोगी” ये दोनों पद्धतियाँ हमारे स्वोदियके कार्यमें 
जूट जाती हैं। अहिंसात्मक पद्धति आत्माकी एकताके अनुमवपर आधघृत है। 
वह आध्यात्मिक विचार है, और सहयोगी पद्धति विज्ञानपर आधृत है। इस तरह 
आध्यात्मिक और वैज्ञानिक दोनोंका योग सर्वोदयमें हुआ है। इसीलिए यह 
नेताओंको मान्य हुआ | सर्वोदयका विचार आध्यात्मिक और वैज्ञानिक, दोनों 
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दृष्टियाँ सिल्कर बनता है। कुंछ लोग समझते हैं कि _सर्वोदिय' का 52 2 कक 
नूस है, किसी तरहके वैज्ञानिक शोधोंकी कीमत ही नहीं समझते, का अपेक्षा 
चरखेको पसन्द करेंगे, चरखेकी अपेक्षा तकलीको पसन्द करेंग, लोहेकी तकलीकी 
अपेक्षा छकड़ीकी तकलीकों पसन्द करेंगे | और अगर कोई उससे भी आगे बढ़- 
कर हाथसे ही सूत काते, तो उसे वे सबसे अधिक पसन्द करेंगे । गा आध्या- 
त्मिकताके विषयमें तो किसीको शक नहीं था, किन्तु इसकी वैज्ञानिकताके बारेमें 
सन्देह अवश्य था । अव दोलों विपयोंमें निस्सन्दिग्वता हो गयी और हमें द्विविध 
आशीर्वाद मिले ह । 

वैज्ञानिकताके अभावमें अहिसात्मक आध्यात्मिक योजना कैसे होगी, इसके 
लिए हम एक मिसाल देते हैं । चीनमें राओत्से नामक एक दाशनिक हो गये हैं । 
उन्होंने आदरश ग्रामकी कल्पना बतायी है कि ऐसे ग्राममें चीजोंमें स्वावलूम्बन 
होता है, वाहरसे कोई भी चीज लानेकी जरूरत नहीं पड़ती । गांववाले गाँवसे 
सभी प्रकारसे परितुष्ट रहते हैं । लेकिन रातमें दूरसे उन्हें कुत्तोंकी आवाज सुनायी 
देती है, इसलिए वे अनुमान करते हैं कि नजदीकमें जरूर ही कोई गाँव होना 
चाहिए । यही है वैज्ञानिकताके अभावमें अहिसात्मक योजना । इसमें कोई गाँव 
किसी गाँवकी हिंसा नहीं करता। एक गाँववाले दूसरे गाँववालोंसे मिलने 
नहीं जाते | सम्पकंकी कोई जरूरत ही नहीं मानते । जब हम सर्वोदयकी बात 
कहते थ, यहाँके नेता समझते थे कि ये लोग बहुत करके राओत्सेवाली योजना 
करना चाहते हैं । 


अब आध्यात्मिकताके अभावमें--अहिंसाके अभावमें--वैज्ञानिक योजना 
कैसी होती है, यह देखिये । उसके लिए रूसका उदाहरण लें। वहाँ सब खती 
इकदटूठी कर दी गयी है। किसीसे पूछातक नहीं जाता कि तुम इसके लिए राजी 
हो था नहीं ? खेतीके वारेमें वैलोले कमी सलाह नहीं ली जाती। इसी तरह 
वहाँ योजना वनानेमें साधारण जनताका कोई हाथ नहीं । योजना सरकार 
ही वनायेगी और तदनुसार सबको काम करना पड़ेगा। बैलोंका घर्म है, पूरा 
काम करना और व्यवस्थापकोंका काम है, वैलोंको सरपेट खिलाना । इस योजना- 
में खाना-कपड़ा सबको मिलेगा | भौतिक आवश्यकताओंकी कमी नहीं होगी | 
लेकिन कोई आपकी सलाह न लेगा, आपको अपने विचारोंको आचारसें उतारनें- 
की आजादी नहीं रहेगी | 

रस तरह लाओत्सेवाली योजना और स्टालिनवाली योजना->ऐसी दो योज- 
नाएँ आपके सामने रखी हैं। राओत्सेकी योजनापर अहिसात्मक' विशेषण 
लागू होता है, तो स्टालिनकी पद्धतिको 'सहयोगी' कह सकते हैं। छेकिन सर्वोदय- 
में दोनोंका समावेश हुआ हैं। यह 'अहिंसात्मक और सहयोगी! कही गयी है और 
इसीलिए इसे देशके सभी विभिन्न विचारकोंका आज्ीर्वाद प्राप्त हो गया है। 
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हमारा प्रथम कतंव्य क्या है ? एक दिन पवनारमें आजाद-हिन्द-प्षेना' के 
एक भाई हमसे मिलने आये थे। आते ही उन्होंने 'जय हिन्द' किया। हमने 
उत्तर दिया 'जय हिन्द, जय दुनिया, जय हरि ।' इस तरह हमने यह सूचित किया 
कि “जय हिन्द' में भी खतरा हो सकता है, इसलिए “जय दुनिया' कहना चाहिए 
और आखिरमें परमेश्वरका नाम तो होता ही चाहिए । हमें सोचना है कि हम 
सवंप्रथम कौन हैं । सर्वप्रथम मानव, फिर भारतीय और उसके वाद प्रान्तीय ? 
उसके पीछे परिवारवाले और उसके पीछे देहगत ? 


मूल्य-परिवर्ततका अमोब समन्त्र 

यह शिक्षण-शास्त्रका विपय है । पहले जब मै आश्रममें शिक्षकका काम करता 
था, तो रहता वर्घा जिलेमें ही था। फिर भी बच्चोंसे वर्धा जिलेकी या महाराप्ट्र- 
की ही बात नहीं करता था । वल्कि यही कहता था कि हम इस जगतृके निवासी 
हैं, विश्व-नागरिक हैं। यह जगत्‌ कितना हरूम्बा-चौड़ा है? आकाशके एक 
हिस्सेमें आकाश-गंगा है और दूसरा हिस्सा कोरा है। करोड़ों गोलकोंके बीच 
एक सूर्य है। इतने वड़ गोलकोंके सामने वह एक तिनका भी नहीं है। उस सूर्यके 
इर्द-गिर्दे हमारी पृथ्वी घूमती है। उस पृथ्वीपर असंख्य ( चतुविध ) प्राणी हैं । 
वैज्ञानिक २०-२५ लाख प्रकारके प्राणी मानते हैं, तो हमारे पुराणोंमें उनकी 
८४ लाख योनियाँ बतायी गयी कप । जो भी हो, करोड़ों, छाखोंकी ही वात है, 
हजारोंकी भी नहीं । इतनी | हैं कि उनमें व्यक्तिका कोई हिसाब ही नहीं । 
उनमें मानव एक छोटी-सी योनि है। उस मानव-समाजमें भारत एक देश है । 
उसमें एक महाराष्ट्र प्रदेश है। उसके अन्दर वर्धा एक छोटा-सा जिला है। 
उसके अन्दर यह आश्रम है। उसमें दो खेत हैं और उसके अन्दर हम विलकुछ 
शून्य हैं। हमारी कोई हस्ती ही नहीं है । 

बेदोंमें तीन मन्त्रोंका एक “अघमषंण सक्‍त' है। उसे जपनेसे 'अघमर्पण' 
यानी पाप-निरसन होता है । उस सुकतमें कहा है कि “प्रारम्भमें ऋत और सत्य था, 
उससे सूर्य, चत्ध आदि सृष्टि हुई, नक्षत्र हुए'***“*” बस, खतम हुआ सूकत । पूछा 
जा सकता है कि आखिर इस सूक्तके जपका पाप-निवारणसे क्‍या सम्बन्ध है ? 
इसका तात्पर्य यही है कि इसको जपनेसे इतने विशाल ब्रह्माण्डकी कल्पना मनष्यके 
सामने आती है और इसका भान होता है कि उसके समक्ष हम कितने छोटे हैं, तो 
अहंकार मिटता है। फिर पापकी प्रेरणा ही नहीं होती । 


दिल और दिमाग वराबर हो 
आज मनुष्यके हाथमें विशाल शक्ति आयी है । उसके साथ-साथ अगर उसका 
दिमाग छोटा रहा, तो मनुष्यके अन्तरमें ऐसा विसंवाद पैदा होगा कि उसका 


आत्मज्ञान और विज्ञान 


२०९ 
व्यवितत्व ही छिन्न-भिन्न हो जायगा। पहलेके जमानेके बड़े-बड़े सम्नाटोंको मी 
दुनियाका भूगोल मालूम नहीं था। अकबर कितना वड़ा सम्राट्‌ था, लेकिन 
उसका भूगोंलूका ज्ञान क्‍या था ? जव अंग्रेज यहाँ आये और उसके दरवारमें 
पहुँचे, तव उसे मालूम हुआ कि 'इंग्लैण्ड' नामका कोई देश है। किन्तु आज 
छोटे बच्चेको भी दुनियाके भूगोलूका ज्ञान रहता है। इतने विशाल और व्यापक 
ज्ञानके साथ-साथ अगर चित्तमें छोटे-छोटे राग-ढेप रहें, तो हम टुकड़े-टुकड़े हो 
जायेंगे । ज्ञानकी इस विशालताके अनुकूल ह्ुंदय भी विशाल होना चाहिए। 
तभी मानव यहाँ स्वगें ला सकेगा। 

आज जो छोटे-छोटे काम हो रहे हैं, वे अलग हैं और समाज-क्रांति, समाजके 
उत्थानका काम अरूग है। थोड़ेसे मूमि-सुधार कर दिये या कहीं राहत या उत्पादन 
बढ़ानेका काम कर लिया--यह तो दुनियाभरमें चलता ही है। अमेरिकामें काफी 
उत्पादन होता है, दुनियाकी आधघी सम्पत्ति वहाँ है, लेकिन अन्त:समाधान नहीं 
है । शास्ति और निर्भयता नहीं है। वहाँ दूसरे देशोंसे कहीं अधिक आत्महत्याएँ 
होती हैं और तरह-तरहके पागल मिलते हैं। इसलिए इस बातमें कोई मतभेद 
न होते हुए भी कि हमारे देशमें उत्पादव वढ़ानेकी जरूरत है, उसके साथ-साथ 
मानव-हृदयका उत्थान भी आवश्यक है। हमारा जीवनका स्तर तो बढ़ना ही 
चाहिए, वयोंकि आज वह गिरा हुआ है; लेकिन साथ ही चिन्तनका स्तर भी 
ऊँचा उठना चाहिए । 


' नये मानवका निर्माण 


आमदान, मूदान आदिसे जमीनका मसला हल होता है, यह तो छोटी बात 
है। बड़ी वात यह है कि इनसे चिन्तनका स्तर ऊपर उठता है। हमारा सारा 
गाँव एक परिवार बनेगा । वहाँकी हवा, पानी और जमीन--परमेश्वरकी सारी 
देनें सवके लिए होंगी । हम परस्पर सहयोगसे काम करेंगे | मैं अपने लिए नहीं 
समाजके लिए का 38 । सिफे अपनी नहीं, सारे समाजकी चिन्ता करूँगा । 
ऐसी बृत्तिसे सारा नैतिक रतर बिलकुल ही बदल जाता है। इसलिए हमें इस 
आन्दोलनमें उत्साह मालूम होता है। हमारी उम्र हो चुकी है, फिर भी थकान 
नहीं मालूम होती, क्योंकि अन्तरमें एक अद्भुत आनन्द है । हम उसका इहाव्दों- 
में वर्णन नहीं कर सकते । हम तो निरन्तर अमत-पाव कर रहे हैं और उसका थोड़ 
थोड़ा रस सवको पिलाना चाहते हैं। हे “अं डर 
_.. हमें नया मानव बनाना है। पुरानी चीजें खतम हो गयीं । अब तो देशोंकी 
हदें भी टिक नहीं पातीं | एक बार आस्ट्रेलियाके एक भाई हमसे मिलने आये नये 
उन्होंने व कि दुनियाके लिए मूदानका अथ क्‍या है ?' मैंने कहा : शयही कि 
आस्ट्रेलियामें काफी जमीन पड़ी है और जापानमें कम है, इसलिए आपको जापान- 


११० तीसरी शक्ति 
वालोंकों आमन्त्रण देना चाहिए ।' उसने कहा : हाँ, हमारे पास जमीन काफी 
है, लेकिन हम चाहते हैं कि हमारी संस्क्ृतिकी रक्षा हो। इसलिए हमारी संस्कृति- 
से मिलते-जुलूते यूरोपके लोग आयें, तो हम उन्हें लेनेके लिए राजी है |” हमने 
कहा : 'यही जहर है, जिसे खतम करनेके लिए भूदान-यज्ञ चल रहा है।' 
जापानको सभ्यता अलग, आस्ट्रेलिया, यूरोप और हिन्दुस्तानकी सम्यता अलरूग, 
हिन्दुओंकी सभ्यता अलग और मुसलूमानोंकी सभ्यता अरूग--इन सारी अभद्र 
वानोंको मिटानेके लिए ही ग्रामदान है। ग्रामदानमें हमारे सामने कोई छोटी चीज 
नही है। हमें मानव-जीवन बदलना और नया विश्व निर्माण करना है। 
ग्रामदानसे भूमि-सुधार होता है, भूमि-समस्या हरू होती है, यह सब तो 
ठीक है। किन्तु ये सव छोटे परिणाम हैं। दुनियाभरके लोग हमारी भूदान- 
यात्रामें शामिल होते ह । वे यह देखनेके लिए नहीं आते कि इससे भूमि-सुधार 
कैसे होते हैं। वे यहाँ देखने आते हैं कि किस तरह यहाँ आध्यात्मिक मूल्य स्थापित 
हो रहे हैं। इस वक्‍त दुनिया हिंसासे बिलकुल बेजार और हैरान है। सतिक 
इक्तिस मसले हल नहीं हो सकते, यह निश्चित हो चुका है, फिर भी पुरावा 
रवैया ही चल रहा है। हम आध्यात्मिक मल्य स्थापित करनेकी बातें करते है 
लेकिन न सेना कम करते हैं और न पुलिसका कार्य ही सीमित करते हैं। आजकी 
हालतमें तो हमारा वोलना, वोलना ही रह जायगा । इसलिए हिन्दुस्तानमें जनता- 
की ओरसे यह प्रयत्न होना चाहिए कि हम नैतिक तरीके चाहें। इसीके लिए 
घान्ति-सेना और ग्रामदान है। ७ 


६. समनन्‍्वयका साधन : साहित्य 
दुनियाको बनानेचाली तीन शवितयाँ 


मजसे पूछा जाता है कि परमेश्वरके अलावा इस दुनियाकों वचनानेवाले और 
कौन-कौन हैं ? कोई समझते हैं कि राजनीतिक प॒रुषोंने दनिया बनायी । ये 


दुनियाके बनानेवाले नहीं हो सकते । दुनियाकों बनानेवाली तो तीन शक्तियाँ हैं: 
विज्ञान, आत्मज्ञान और साहित्य ।॥ 


वज्ञानका शातक्त 


वैज्ञानिक दुनियाके जीवनकों रूप देता है। आज मेरे सामने यह लाउड- 
स्पीकर खड़ा है, इसलिए शान्तिसे सब सुन रहे हैं । अगर यह न होता, तो मेरी 
आवाज इतने लोगोंतक नहीं पहुँच पाती | विज्ञानसे न केवरू जीवनमें स्थरू 
परिवर्तन होता है, वल्कि मानसिक परिवतंन भी होता है। प्रिंटिंग प्रेस ( छापा- 
खाने ) के कारण विज्ञानका कितनी आसानीसे प्रचार हो सकता है, इसका कोई 
खयाल हमररे पूर्वजोंको नहीं रहा होगए । उससे गरूत बातोंका भी प्रचार हो सकता 

यह अरूग वात है। रकेकिन जीवनको वदलनेवाली चीजें विज्ञानसे पैदा होती 
हैं और वैज्ञानिकोंने जीवनको आकार दिया है, इसमें कोई शक नहीं । अग्निकी 
खोजके वाद सारे ऋषिगण मक्तिभावसे अग्निके गीत गाने ऊूगे । ये गीत वेदोंमे 
आते हूं । अब गायद अणुशक्तिके गीत गानेवाले 
वह संहार करनेके लिए आयी है, संहारकके रूपमें ही हमारे सामने खड़ी है । 
लेकिन उसका शिवरूप भी है, केवल रूद्ररूप ही नहीं । जब वह शिवरूपमें प्रकट 
होगी, तव दुनियाका जीवन ही बदल देगी ॥ 


आत्सक्षानका सासणष्ये 


ऋणषिगण पैदा होंगे । आज तो 


दूसरी शक्ति जो जीवनको आकार देती है आत्मज्ञान 
हे आत्मज्ञान | आत्मनज्ञानी 
डुनियामें जहाँ-जहाँ पैदा हुए, उत्तकी वदौरूत 'रा-का-पूरा जीवन बदर गया। 
इसामसीह आये, गातम वृद्ध आये, छाओत्से आये, महम्मद पैगम्बर आये, नाम: 
देव आये, तुलसीदास आये, माणिक्य घाचकर आये, जगह-जगह ऐसे महात्मा 
जाय | एसे एक-एक झाख्सके आगमनसे लोगोंके जीवनका बा 


बनका स्वरूप बदरूू 
लागाके जावनका स्वरूप वदलनेवाली यह दूसरी ताकत है । 0००22 


श्श१२ तीसरी शक्ति 


साहित्यकी शक्ति 
दुनियाको बनानेवाली तीसरी शक्ति है, साहित्य । 
साहित्यसे मुझे हमेशा बहुत उत्साह मिलता है। साहित्य-देवताके प्रति मेरे 
मनमे बड़ी श्रद्धा है । एक पुरानी वात याद आ रही है। बचपनमें करीव १० सालू- 
तक मेरा जीवन एक छोटे-से देहातमें ही वीता । वादके १० साल बड़ौदा जैसे 
बड़े शहरमें वीते । जब मैं कोंकणके देहातमें था, तब पिताजी कुछ अध्ययन 
और कामके लिए बड़ौदा रहते थे । दीवालीके दिनोंमें अक्सर घर आया करते थे। 
एक वार माँने कहा : आज तेरे पिताजी आनेवाले हैं, तेरे लिए मेवा-मिठाई 
लायेंगे ।! पिताजी आये । फौरत्‌ में उनके पास पहुँचा और उन्होंने अपना मेवा 
मेरे हाथमें थमा दिया । मेवेको हम कुछ गोल-गोल लड्डू ही समझते थे । लेकिन 
यह मेवेका पैकेट गोल न होकर चिपटा-सा था । मुझे रूगा कि कोई खास तरहकी 
मिठाई होगी । खोलकर देखा, तो दो किताबें थीं। उन्हें लेकर में माँके पास 
पहुँचा और उसके सामने घर दिया। माँ बोली : “बेटा ! तेरे पिताजीने तुझ 
आज जो मिठाई दी है, उससे बढ़कर कोई मिठाई हो ही नहीं सकती ।” वे किताबें 
रामायण और मागवतकी कहानियोंकी थीं, यह मझे याद है। आजतक वे किताबें 
मैंने कई वार पढ़ीं। माँका यह वाक्य मैं कमी नहीं भूछा कि 'इससे बढ़कर कोई 
मिठाई हो ही नहीं सकती ।' इस वाक्‍्यने मुझे इतना पकड़ रखा है कि आज भी 
कोई मिठाई सुझें इतनी मीठी मालूम नहीं होती, जितनी कोई सुन्दर विचारकी 
पुस्तक ! 
साहित्य £ कठो रतम साधनाकी सिद्धि 
वैसे तो भगवान्‌की अनन्त शक्तियाँ हैं, पर साहित्यमें उन शक्तियोंकी केवल 
एक ही कला प्रकट हुई है। भगवान्‌की शक्तिकी यह कछा कवियों और साहि- 
त्यिकोंको प्रेरित करती है। कवि और साहित्यिक ही उस शक्तिको जानते हैं, 
दूसरोंको उसका दशन नहीं हो पाता । मुहम्मद पैगम्बरके बारेमें कहा गया है 
कि वे समाधिमें लीन होते, तो पसीना-पसीना हो जाते थे। उनके नजदीकके लोग 
एकदम घबरा उठते कि यह कितना घोर तप चल रहा है। कितनी तकलीफ हो 
रही होगी ! हेकित वह चीज वही थी, जिसे अरबीमें बह ई' कहते हैं। वह ई' 
यानी पुस्तक या किताव नहीं । वह ई' उस चीजको कहते हैं, जो परमेश्व रका सन्देश 
मनष्यके पास पहुँचाती है। जब वह परमेश्वरका सन्देश मनुष्यके हृदयपर सवार 
होता है, तब बहुत ही यन्त्रणा ( हक » तीब्र वेदना होती है, जिसकी उपमा 
प्रसूृति-वेदनासे दे सकते है । प्रसूतिमें बहनोंको जो वेदना होती है, उससे यह वेदना 
यह तो मैं अपने अनुभवसे ही कह सकता हूँ कि कुछ ऐसा महसूस 


वहत ज्यादा है । य 
होता है कि हम अपनेको बिलकुल खो रहे हैं। कोई चीज हमपर हावी हो रही है । 


समनन्‍्वयका साधन : साहित्य श्श्३े 
ऐसी कोई चीज, जिसे हम टाल नहीं सकते, टालना चाहते हैं। रूगता सा 
ब्ले तो अच्छा है। केकिन वह टल नहीं पाती, टाली नहीं जा सकती। ' 
चेदनाके अन्तमें जो दर्शन होता है, वही छोगोंको चखनेको मिलता हैे। वह वेदना 
लोगोंको मालूम नहीं होती, उसे तो कवि और साहित्यिक ही जानते हैं। 
कविकी व्याख्या 


भेरे अर्थमें कवि' दो-चार कड़ियाँ, तुकवन्दियाँ, जोड़ देनेवाला नहीं है । 
कवि कान्तदर्शी होता है। जिसे उस पारका दशेन होता है, वही कवि है। इस 
पार देखनेवाली तो ये दो आँखें हैं। इनका हमपर वड़ा उपकार है ही । ये सजी- 
सजायी सारी दुनिया हमारे सामने पेश करती हैं, दुनियाकी रौनक दिखाती हैं । 
सृष्टिका सौंदये हम इन्हीं दो आँखोंसे ग्रहण करते हैं ॥ लेकिन ये गुनहगार भी हैं । 
इन दो आँखोंसे परे एक तीसरी चीज भी है, जो इनकी वदौलत छिप जाती है। 
इस खूबसूरत दुनियासे और भी निहायत खूबसूरत एक दुनिया है, जिसे ये दो 
आँखें छिपा रखती हैं ॥ इन आँखोंकी वहाँ पहुँच नहीं है। इनके कारण मानव 
उस दुनियाकी ओर आक्लष्ट नहीं होता । लेकिन जब तीसरी आँख खुल जाती है, 
तो इस दुनियाका दर्शन होता है ॥ दुनियाके सर्वेसाधारण व्यवहारोंके पीछे, उनके 
अन्दर और उनकी तहमें जो ताकतें काम करती हैं, उनका दशेन होता है। 
उसमेंसे काव्य-स्फूति होती है, साहित्यकी स्फूर्त होती है। इसीलिए मेरी 
साहित्यिकोंपर बहुत श्रद्धा हेँ। 
वाल्मीकि जाये। व्यास आये। दांते आये | होमर आये । शेक्सपियर 
आये । रवीन्द्रनाथ आये । ऐसे लोग दुनियामें आये और दुनियाको ऐसी चीज दे 
गये, जो सदाके लिए जीवनको समृद्ध वना दे । दुनियाको उन्होंने ऐसी विचार- 
शक्ति दी, जिससे दुनियाका जीवन बदल गया। दुनियाकों शान्तिकी जरूरत 
हुई, तो झान्तिका विचार दिया। उत्साहकी जरूरत हुई तो उत्साह दिया। 
आशाकी जरूरत हुई तो आशा दी । जिस समय समाजको जिस चीजकी जरूरत 
थी, वह चीज उन्होंने समाजको दी । दुनियामें जो बड़ी-वड़ी ऋतियाँ हुईं, उनके 
पीछे ऐसे विचारकोंके विचार ही थे । ऐसे साहित्यिकोंका साहित्य था, जिन्होंने 
पारदर्शन किया था। 
वाणी ४ विज्ञान-आत्मज्ञानके वीचका पुछ 
इन तीन ताकतोंने आजतक दुनिया वनायी। इसके आगे भी जीवनके 
ढाँचेको स्वतन्त्र रूप देनेवाली ये ही तीन ताकतें हो सकती हैं : विज्ञान, आत्म- 
228 228 है 22040 8 भी कह्दते हैं ] विज्ञानसे जीवनका 
ल््स्छ् च्त परिस्थितियाँ 
पैदा कर देता है। लेकिन वह सीचे मनपर असर नहीं 5222 गे विज्ञानरे 
हर हे ए॥ वाणी विज्ञानसे 
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रु 


साहित्यकी शक्ति 

दुनियाको बनानेवाली तीसरी शक्ति है, साहित्य । 

साहित्यसे मुझे हमेशा बहुत उत्साह मिलता है। साहित्य-देवताके प्रति मेरे 
मनमें बड़ी श्रद्धा है। एक पुरानी बात याद आ रही है। वचपनमें करीब १० साल- 
तक मेरा जीवन एक छोटे-से देहातमें ही बीता । बादके १० साल बड़ौदा जैसे 
बड़े शहरमें वीते । जब मैं कोंकणके देहातमें था, तब पिताजी कुछ अध्ययन 
और कामके लिए बड़ौदा रहते थे । दीवालीके दिनोंमें अक्सर घर आया करते थे । 
एक वार माँने कहा : आज तेरे पिताजी आनेवाले हैं, तेरे लिए मेवा-मिठाई 
लायेंगे ।। पिताजी आये | फौरन मैं उनके पास पहुँचा और उन्होंने अपना मेवा 
भेरे हाथमें थमा दिया। मेवेकों हम कुछ गोल-गोल लड्डू ही समझते थे । लेकित 
यह मेवेका पैकेट गोल न होकर चिपदा-सा था । मुझे लगा कि कोई खास तरहकी 
मिठाई होगी । खोलकर देखा, तो दो कितावें थीं। उन्हें लेकर मैं माँके पास 
पहुँचा और उसके सामने घर दिया। माँ बोली : “बेटा ! तेरे पिताजीने तुझ 
आज जो मिठाई दी है, उससे बढ़कर कोई मिठाई हो ही नहीं सकती ।” वे किताबें 
रामायण और भागवतकी कहानियोंकी थीं, यह मझे याद है। आजतक वे किताबें 
मैंने कई बार पढ़ीं। माँका यह वाक्य मैं कमी नहीं भूछा कि “इससे बढ़कर कोई 
मिठाई हो ही नहीं सकती ।' इस वाक्यने मुझे इततवा पकड़ रखा है कि आज भी 
कोई मिठाई मुझे इतनी मीठी मालूम नहीं होती, जितनी कोई सुन्दर विचारकी 
पुस्तक ! 
साहित्य £ कठोरतम साधनाकी सिद्धि 

वैसे तो भगवान्‌की अनन्त शक्तियाँ हैं, पर साहित्यमें उव शक्तियोंकी केवल 
एक ही कला प्रकट हुई है। भगवान्‌की शक्तिकी यह कला कवियों और साहि- 
त्यिकोंको प्रेरित करती है। कवि और साहित्यिक ही उस शक्तिको जानते हैं, 

दूसरोंको उसका दर्शन नहीं हो पाता । मुहम्मद पैगम्बरके बारेमें कहा गया है 

कि वे समाधिमें लीन होते, तो पसीनचा-पसीना हो जाते थे । उनके नजदीकके छोग 
एकदम घबरा उठते कि यह कितना बोर तप चल रहा है। कितनी तकलीफ हो 
रही होगी! लेकित वह चीज वही थी, जिसे अरबीमें वह ई' कहते है । बह ई' 
थानी पुस्वक या किताव नहीं । वह ई' उस चीजको कहते हैं, जो परमेश्व रका सन्देश 
मनृष्यके पास पहुँचाती है। जब वह परमेश्वरका सन्देश मनुष्यके हृदयपर सवार 
होता है, तब बहुत ही यन्त्रणा ( अर तिम बदमा / तीन वेदना होती है, जिसकी उपमा 
प्रसूति-वेदनासे दे सकते हैं । प्रसृतिमें बहनोंको जो वेदना होती है, उससे यह वेदना 
वहुत ज्यादा है। यह तो मैं अपने अनुमवसे ही कह सकता हूँ कि कुछ ऐसा महसूस 
होता है कि हम अपनेको बिलकुल खो रहे हैं। कोई चीज हमपर हावी हो रही है । 


ससन्वयका साधन : साहित्य ११२ 
ऐसी कोई चीज, जिसे हम ठालू नहीं सकते, टालना चाहते हैं। रूगता है कि 
ट्ले तो अच्छा है। लेकिन वह टल नहीं पाती, टाछी नहीं जा सकती। ऐसी 
बेदनाके अन्तमें जो दर्शन होता है, वही छोगोंकों चखनेको मिलता है। वह वेदना 
लोगोंको मालूम नहीं होती, उसे तो कवि और साहित्यिक ही जानते हैं । 
कविकी व्याख्या 


भेरे अर्थमें 'कवि' दो-चार कड़ियाँ, तुकबन्दियाँ, जोड़ देनेवाला नहीं है । 
कवि ऋन्तदर्शी होता है । जिसे उस पारका दर्शन होता है, वही कवि है । इस 
पार देखनेवाली तो ये दो आँखें हैं । इनका हमपर बड़ा उपकार है ही। ये सजी- 
सजायी सारी दुनिया हमारे सामने पेश करती हैं, दुनियाकी रौनक दिखाती हैं । 
सृष्टिका सौंदर्य हम इन्हीं दो आँखोंसे ग्रहण करते हैं। लेकिन ये गुनहगार भी हैं । 
इन दो आँखोंसे परे एक तीसरी चीज भी है, जो इनकी बदौलत छिप जाती है । 
इस खूबसूरत दुनियासे और भी निहायत खूबसूरत एक दुनिया है, जिसे ये दो 
आँखें छपा रखती हैं। इन आँखोंकी वहाँ पहुँच नहीं है। इनके कारण मानव 
उस दुनियाकी ओर आक्रष्ट नहीं होता । लेकिन जब तीसरी आँख खुल जाती है, 
तो इस दुनियाका दर्शन होता है । दुनियाके सर्वेसाधारण व्यवहारोंके पीछे, उनके 
अन्दर और उनकी तहमें जो ताकतें काम करती हैं, उनका दर्शन होता है। 
उसमेंसे काव्य-स्फूति होती है, साहित्यकी स्फूरत होती है। इसीलिए मेरी 
साहित्यिकोंपर बहुत श्रद्धा है। 
वाल्मीकि आये। व्यास आये। दांते आये। होमर आये । शेक्सपियर 
आये । रवीन्द्रनाथ आये । ऐसे लोग दुनियामें आये और दुनियाको ऐसी चीज दे 
गये, जो सदाके लिए जीवनको समृद्ध बना दे । दुनियाको उन्होंने ऐसी विचार- 
शक्ति दी, जिससे दुनियाका जीवन बदल गया। दुनियाकों शान्तिकी जरूरत 
हुई, तो शान्तिका विचार दिया। उत्साहकी जरूरत हुई तो उत्साह दिया। 
आशाकी जरूरत हुई तो आशा दी । जिस समय समाजको जिस चीजकी जरूरत 
थी, वह चीज उन्होंने समाजको दी । दुनियामें जो बड़ी-बड़ी क्रांतियाँ हुईं, उनके 
पीछे ऐसे विचारकोंके विचार ही थे । ऐसे साहित्यिकोंका साहित्य था, जिन्होंने 
पारदर्शन किया था। के 
चाणी ६ विज्ञान-आत्मज्ञानके का पुछ 
इन तीन ताकतोंने आजतक दुनिया बनायी । इसके आगे जीवनके 
ढाँचेको स्वतस्त्र रूप देनेवाली ये ही तीन ताकतें हो सकती हैं : 3289 * 
ज्ञान ओर साहित्य या वाक्शक्ति, जिसे वाणी” भी कहते हैं । विज्ञानसे जीवनका 
स्थल रूप बदलता है ओर वह मनुष्यके ममपर असर करनेवाली परिस्थितियाँ 
पैदा #े देता है । छेकित वह सीधे मनपर असर नहीं करता । वाणी विज्ञानसे 
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आगे जाकर हृदयपर ही सीधा प्रहार करती है। वह हृदयतक पहुँच जाती है। 
फिर आत्मज्ञान अन्दर प्रकाश डालता है। विज्ञान वाहरसे प्रकाश डालता है, 
तो आत्मज्ञान भीतरसे प्रकाश करता है। इन दोनोंके बीच वाणी पुलका काम 
करती है। वह दोनों किनारोंका संयोग कराती और दोनों वरफ रोशनी डालती 
है । तुलूसीदासजी कहते हैं : 

“राम-नाम सणि दीय धरु, जीह देहरी द्वार । 

तुलसी भीतर वाहिरहुँ जो चाहसि उजियार ॥।* 

-- अगर तू अन्दर और बाहर दोनों ओर उजाला चाहता है, प्रकाश चाहता है, 
तो यह राम-तामरूपी मणिदीव जिद्नारूपी देहरी-दहारपर रख ले । इस द्वारपर 
दीया जलाते ही बाहर और भीतर, दोनों तरफ प्रकाश फैल जाता है।” इतना 
अधिक उपकार वाणी करती है । मनुष्यको भगवान्‌की यह अप्रतिम देन है। 


वाणीका सदुपयोग 

वाणीकी यह देन मनृष्यकी बड़ी भारी शक्ति है। इस शक्तिका जहाँ दुरुप- 
योग होता है, वहाँ समाज गिरता है और जहाँ उसका सदुपयोग होता है, वहाँ 
समाज आगे बढ़ता है। ऋग्वेदमें कहा गया है: 

सस्तुतिव तितउना पुनन्‍्तों यत्र धीरा सनसा बाचमक्नत्त । 

यानी हम अनाज छानते है, तो उसमेंसे ठोस बीज ले छेते हैं और ऊपरका 
छिलका, कचरा फेंक देते हैं। बैपे ही जिस समाजमें वाणीकी छानवीन होती है, 
नानी पुरुष मननपूर्वक वाणीकी छानबीन करते हैं और उत्तम, पावन, पवित्र, शुद्ध, 
निर्मल, स्वच्छ, खालिस शब्द ढुँढ़ निकालते हैं, उस शब्दका प्रयोग करते हैं, उस 
समाजमें लक्ष्मी रहती है । 
(व बहुतोंका खयाल है कि सरस्वती और लक्ष्मीका विरोध है, लेकित ऋग्वेदने 
इससे विलकुछ उलटी वात कही है। यह कहना कितने अज्नानकी वात है कि 
लक्ष्मी और सरस्वतीका बैर है। वाणी तो संयोजन-गक्ति है। वह तो अन्दर- 
की दुनिया और बाहूरकी ढुनियाको, आत्मज्ञान और विज्ञानकों जोड़नेबाली कड़ी 
है। दुनियामें जितनी शक्तियाँ मौजूद हैं, उन सब शक्तियोंकों जोड़नेवाली अगर 
कोई कड़ी है, तो वह वाणी ही है। फिर उसका किसीके साथ बैर कैसे हो सकता 
है ? वाणी सूक्ष्म-शक्ति है। इसलिए उसके भीतर दूसरी झक्तियाँ छिपी रहती 
हैं। मेरा तो वाणीपर वहुत भरोसा है। निरन्तर बोलता ही रहता हूँ, सुनता 
भी जाता हूँ । इंसीमें वाणीकी महिमा है। श्रवण और कीतंन दोनों मिलकर 
वाणी बनती है ।# ७ 
33 कम पल न कप 

+ पण्डरपुर ( महाराष्ट्र ) में ता० ३०-४-?५७ को किये गये प्रवचन । 


७. अशोभनीय पोस्टर 


देशका आधार ५ शीऊ 


मैं चाहता हूँ कि सारे भारतकी स्त्रियाँ. शान्ति-रक्षा और शील-रक्षाका काम 
करें | इस समय भारतमें चरित्रअंशका कितना आयोजन हो रहा है ! उसका 
विरोध और प्रतिकार अगर बहनें नहीं करेंगी, तो फिर प्रमेश्वर ही भारतको 
वचाये, ऐसा कहनेकी नौवत आयेगी । 

जहरोंकी जो दशा है, वह अत्यन्त खतरनाक है। पढ़ी-लिखी लड़कियाँ 
शहरके रास्तोंपर चलती हैं, तो लड़के उन्तके पीछ लगते हैं, यह क्या वात है ? 
यह जो शील-अंश हो रहा है, जिसमें गृहस्थाश्रमकी प्रतिष्ठा हीं गिर रही है, 
उसका विरोध करनेके लिए बहनोंको सामने आना चाहिए। माताओंको समझना 
चाहिए कि अगर देशका आधार शीरूपर नहीं रहा, तो देश टिक नहीं सकता । 
शिवाजी महाराजकी सुप्रसिद्ध कहानी है। उनके एक सरदारने छड़ाई जीती 
और एक यवन-स्त्रीको वे शिवाजी महाराजके पास ले आये । शिवाजी महाराज- 
ने उसकी तरफ देखकर कहा : “हे माँ, अगर मेरी माता तेरे जैसी सुन्दर होती, 
तो मैं भी सुन्दर होता !” ऐसा कहकर उन्होंने उसे आदसरपूर्वक विदा किया । 
ऐसी संस्क्रति जिस देशमें चली, उस देशमें इतना चारित्य-अंश हो और सारे लोग 
देखते रहें, यह कँसे हो सकता है ? 
हम कहाँ जा रहे हैं ९ 

मैं इंदौर आकर इतना दुःखी हुआ कि उसका वर्णन नहीं कर सकता । यहाँपर 
दीवालोंपर इतने भद्दे चित्र देखे कि जिनके स्मरणसे आँखोंमें आँसू आ जाते. हैं । 
माता-पिता इन चित्रोंको कैसे सहन करते हैं ? इससे पहले नौ सालतक मे 
किसी शहरमें घूमनेका मौका नहीं मिला, इसलिए शहरकी हालतकों मैं जानता 
नहीं था । लेकिन यहाँ जो मैंने देखा, उससे मेरा हृदय बहुत ही व्याकुल हुआ । 
तवसे मेरे ध्यानमें आया कि शील-रक्षाकी मुहिम होनी चाहिए और स्त्रियोंको 
शांति-रक्षा और शील-रक्षाका दृहरा काम करना होगा । उसके बिना संस्कृति 

नहीं टिकेगी। 


मनु महाराजने स्मृतिमें स्व्ियोंके किए व्यक्त : 
ह प्‌ रूए कितना आदर व्यक्त किया है: 


“उधाध्यायान्‌ दक्षाचार्यें: आचार्याणां शर्त पिता। 
सह तु पितृन्‌ माता गौरवेणातिरिच्यते।ए 


५१४ तीसरी शक्ति 


आगे जाकर हृदयपर ही सीधा प्रहार करती है । वह हृदबतक पहुँच जाती है। 
फिर आत्मज्ञान अन्दर प्रकाश डालता है। विज्ञान वाहरसे प्रकाश डालता है, 
तो आत्मज्ञान भीतरसे प्रकाश करता है। इन दोनोंके वीच वाणी पुलका काम 
करती है! वह दोनों किनारोंका संयोग कराती और दोनो तरफ रोशनी डालरूती 
है । तुलसीदासजी कहते है: 

“राम-नाम सणि दीप घरु, जीह देहरी द्वार । 

तुलसी भीतर बाहिरहुँ जो चाहसि उजियार ॥* 

-- अगर तू अन्दर और वाहर दोनों ओर उजाला चाहता है, प्रकाश चाहता है, 
तो यह राम-तामरूपी मणिदीप जिल्वारूपी देहरी-दहारपर रख ले । इस द्वारपर 
दीया जलाते ही वाहर ओर भीतर, दोनों तरफ प्रकाश फैछ जाता है।” इतना 
अधिक उपकार वाणी करती है । मनुप्यको भगवानकी यह अप्रतिम देन है। 


वाणीका सदुपयोग 

वाणीकी यह देन मनुष्यकी वड़ी भारी शक्ति है। इस शक्तिका जहाँ दुरुप- 
योग होता है, वहाँ समाज गिरता है और जहाँ उसका सदुपयोग होता है, वहाँ 
समाज आगे बढ़ता है। ऋग्वेदमें कहा गया है: 

सज्तुमिव तितउना पुनन्तों यत्र धीरा सनसा वाचमक्रत ।* 

यानी हम अनाज छानते हैं, तो उसमेंसे ठोस बीज ले लेते हैं और ऊपरका 
छिलका, कचरा फेंक देते हैं। वैसे ही जिस समाजमें वाणीकी छानवीन होती है, 
ज्ञानी पुरुष मननपूर्वक वाणीकी छानवीन करते हैं और उत्तम, पावन, पवित्र, शुद्ध, 
निर्मल, स्वच्छ, खालिस शब्द ढूँद़ निकालते हैं, उस शब्दका प्रयोग करते हैं, उस 
समाजमें लक्ष्मी रहती है । 
(वी: बहुतोंका खयाल हैं कि सरस्वती और लक्ष्मीका विरोध है, लेकित ऋग्वेदने 
इससे बिलकुल उलटी वात कही है। यह कहना कितने अज्ञानकी वात है कि 
लक्ष्मी और सरस्वतीका वर है। वाणी तो संयोजन-शक्ति है। वह तो अन्दर- 
की दुनिया और वाहरकी दुनियाको, आत्मज्ञान और विज्ञानकों जोड़नेवाली कड़ी 
है। दुनियामें जितनी शक्तियाँ मौजूद हैं, उन सव शक्तियोंको जोड़नेवाली अगर 
कोई कड़ी है, तो वह वाणी ही है। फिर उसका किसीके साथ बैर कैसे हो सकता 


है ? वाणी सूक्ष्मशक्ति है। इसलिए उसके भीतर दूसरी शक्तियाँ छिपी रहती 
हैं। मेरा तो वाणीपर वहुत भरोसा है। निरन्तर बोलता ही रहता हूँ, सुनता 


भो जाता हैँ | इसीमें वाणीकी महिमा है। श्रवण और कीतंन दोनों मिलकर 
वाणी वनती है ।# | 


ममता मे, अन्य लक 
# पण्डरपुर ( महाराष्ट्र ) में ता० ३०-५-' ५७ को किये गये प्रवचनसे । 


७. अशोमनीय पोस्टर 


देशका आधार ४ शील 


मैं चाहता हूँ कि सारे भारतकी स्त्रियाँ शान्ति-रक्षा और शीरल-रक्षाका काम 
करें | इस समय भारतमें चरित्रश्नंशका कितना आयोजन हो रहा है ! उसका 
विरोध और प्रतिकार अगर बहनें नहीं करेंगी, तो फिर परमेश्वर ही भारतको 
बचाये, ऐसा कहनेकी नौबत आयेगी | गज 

गहरोंकी जो दक्शा है, वह्‌ अत्यन्त खतरनाक है। पढ़ी-लिखी लड़कियाँ 
शहरके रास्तोंपर चलती हैं, तो लड़के उनके पीछ लगते हैं, यह क्‍या बात है ? 
यह जो ज्ीरू-अंश हो रहा है, जिसमें गृहस्थाश्रमकी प्रतिष्ठा ही गिर रही है, 
उसका विरोध करनेके लिए बहनोंको सामने आना चाहिए । माताओंको समझना 
चाहिए कि अगर देशका आधार शीलपर नहीं रहा, तो देश टिक नहीं सकता । 
शिवाजी महाराजकी सुप्रसिद्ध कहानी है। उनके एक सरदारने लड़ाई जीती 
और एक यवन-स्त्रीको वे शिवाजी महाराजके पास के आये । शिवाजी महाराज- 
से उसकी तरफ देखकर कहा : “हे माँ, अगर मेरी माता तेरे जैसी सुन्दर होती, 
तो मैं ली सुन्दर होता !” ऐसा कहकर उन्होंने उसे आदरपूर्वक बिदा किया । 


ऐसी संस्कृति जिस देशमें चली, उस देशमें इतना चारित्र्य-अंश हो और सारे लोग 
देखते रहे, यह कैसे हो सकता है ? 


जे च 
हम कहा जा रहे है. १ 

मैं इंदौर आकर इतना दुः:खी हुआ कि उसका वर्णेत नहीं कर सकता । यहाँपर 
दीवालोॉपर इतने भहे चित्र देखे कि जिनके स्मरणसे आँखोंमें आँसू आ जाते. हैं । 
माता-पिता इन चित्रोंको कैसे सहन करते हैं ? इससे पहले नौ साल्‍रूतक मुझे 
किसी शहरमें घूमनेका मौका नहीं मिला, इसलिए शहरकी हालरूतको मैं जानता 
नहीं था। लेकिन यहाँ जो मैंने देखा, उससे मेरा हृदय बहुत ही व्याकुल हुआ । 
तबसे मेरे ध्यानमें आया कि शील-रक्षाकी मुहिम होनी चाहिए और स्त्रियोंको 
शांति-रक्षा और शीरू-रक्षाका दुहरा काम करना होगा । उसके बिना संस्कृति 
नहीं टिकेगी। 


मनु महारदाजने स्मृतिमें स्त्रियोंके किए कितना आदर व्यवत किया है: 


“उयाध्यपपान्‌ दक्षाचायं: जाचार्याणां शतं पिला। 
सहर्झ छु पितृनू माता गोरवेणातिरिच्यते ॥४ 


११६ तीसरी शक्ति 


--- दस उपाध्यायके वरावर एक आचार्य होता है । सौ आचायोकि वरावर 
एक पिता होता है और हजार पिताओंसेभी एक माताका गौरव बड़ा है ।' 

इतना महान्‌ शब्द जिस भूमिमें प्रवृत्त हुआ, जहाँकी संस्क्ृतिमें स्त्रियोंके लिए 
इतना आदर था, वहाँपर ऐसे गंदे चित्र खुलेआम दिखाये जायें और लड़कोंके 
दिमाग इतने विषय-वासनासे भरे हुए हों कि कन्याओंके पीछे रूगनेमें ही उन्हें 
पुरुषार्थ मालूम होता हो, यह कितवी शोचनीय और लरूज्जाजनक बात है ! 
आप जरा सोचिये कि हम कहाँ जा रहे हैं ? 


मातठ्त्वपर प्रहार 

हमें इस हालूतको रोकना होगा । आपकी पचास राजनीतिक पार्टियाँ आज 
क्या कर रही हैं ? परन्तु किसीको यह सूझता नहीं है कि शील-रक्षा हो ! जिस 
भारतमें स्त्रियोंके लिए इतना आदर है कि बेदमें कहा है: “स्त्री अधिक सुक्ष्म 
बुद्धिवाली होती है, पुरुषोंसे उदार होती है, क्योंकि पुरुष परमेश्वरकी आराधना, 
भक्त, दातृत्वमें कम पड़ता है। स्त्री माता होती है, वह पुरुषका दुःख जानती 
है। किसीको प्यास रूगती है, तो वह जानती है। किसीको पीड़ा होती है, 
तो जानती है और अपना मन हमेशा भगवान्‌की भक्तिमें लगा रखती है ।” वेदको 
हमारे यहाँ मातृ-स्थान कहा है। ज्ञानदेवने लिखा है : नाही श्रुति परवृति 
साउली ।* श्रुतिके जैसी माता नहीं है। जो दुनियाको अहितसे बचाती है ओर 
हितमें प्रवृत्त करती है, इस तरह श्रुतिको माता” की उपमा दी गयी है। इस 
मातृत्वपर आज इतना प्रहार होता है और हम सब खुलेआम उसे सहन कर रहे हैं। 
मैं नहीं मानता कि इससे प्रगतिकी राह खुलेगी ! आपकी पचासों पंचवारपिक 
योजनाएँ चलती हों, तो भी कोई काम नहीं होगा । केवल भौतिक उन्नतिसे 
देश ऊँचा नहीं उठता। जब शीरू ऊँचा उठता है, तब देश उन्नति करता है । 
बहनें प्रतिज्ञा करें 

आज तमाम माताएँ और बहनें प्रतिज्ञा करें कि 'शांति और शील-रक्षाके 
लिए हम प्रयत्नशील रहेंगी।' पुरुषणण माताओंकी इस प्रतिज्ञामें मदद करें, 
जिससे कि भारतमें फिरसे घ॒र्मका उत्थान हो। 

अभीतक धर्म बना ही नहीं था, केवल श्रद्धाएँ ही वनी थीं। ऐसा धर्म नहीं 
बना था, जिसके विरोधमें जानेकी किसीकी इच्छा ही न हो। आज न सत्य- 
निष्ठा मान्य है. न अहिंसा-निष्ठा । लोग कहते हैं कि अमुक मौकेपर सत्य ठीक है 
और अमुक मौकेपर वे-ठीक । हमेशा सत्य ठीक ही है, ऐसा नहीं. कहा जाता । 
आज निरपवाद हर परिस्थितिमें सत्यपर चलनेमें फायदा ही होनेवाला है और 
सत्यपर त चलें, तो नुकसान ही होनेवाला है--ऐसा न व्यवितियत क्षेत्रमें माना 
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गया है और न सामाजिक या राजनीतिक क्षेत्रमें । सभी क्षेत्रोंमें अहिसाके लिए 
ऐसा मिःशंक विश्वास पैदा होना अभी वाकी है। आजतक जो तरह-तरह- 
के धर्म बने, वे धर्म नहीं, श्रद्धाएँ थीं । कहा जाता है कि बहुत करके सत्य, अहिसा 
लाभदायी हैं, लेकित वे अवश्य ही लाभदायी हैं और उनपर नहीं चलेंगे तो अवच्य 
हानि होगी, ऐसी निष्ठा और विश्वास मानवके हृदयमें अभीतक प्रतिप्दित नहीं 
हुआ है। भले ही हिंदू, मुसछमान आदि घर्मंकि आचार्येनि धर्मको समझानेकी 
कोशिश की हो, फिर भी वह सफल नहीं हुई | अव विज्ञानका जमाना आया है। 
अतः सारी दुनियाकों अध्यात्मका आधार छेता होगा। पांथिकता खतम करनी 
होगी । विज्ञानके जमानेमें राजनीति और पांथिक घर्मको छोड़ना होगा और 
आध्यात्मिकता स्वीकार करनी होगी । सवको इसपर सोचना चाहिए। इसका 
मूलारंभ शांति-रक्षा और शीलर-रक्षाके कार्यसे होगा । हम अगर इस कामको 
जठायेंगे, तो फिर पचासों मसले हू करनेकी शक्ति मगवान्‌ हमें देगा । 
चच्चोंकों कया जवाब देंगे ९ 


शहरोंमें बड़े-बड़े इश्तिहार रंगे रहते हैं, उतका वच्चोंपर असर होता है ) 
थे सहज ही पूछ लेते हैं कि यह क्या है ? वच्चोंपर ज्यादा असर बाहरी दृश्यका 
होता है । खाने वैठा है और चिड़िया उड़ रही है, तो उसका ध्यान फौरन्‌ चिड़िया- 
की तरफ जायगा । भूख छूगी है, खाना मीठा भी रूग रहा है, फिर भी चिड़िया- 
को उड़ते देखता है तो फौरन उसका ध्यान उसीकी तरफ आकर्षित हो जाता है। 
वैसे ही बाहर कोई भी स्वरूप वच्चा देखता है, तो वह आकर्षित होता है। वह 
आपसे पूछेगा कि “यह हनीमून' क्या है ? यह चित्र किस चीजका है ?” उसके 
दिमागपर देखनेका असर होता है । इसलिए नागरिकोंको चाहिए कि वे इस वारेमें 
सोचें । मकानवाले अपने मकानपर बड़े-बड़े अक्षरोंमें इश्तिहार रूगाने देते हैं, 
तरह-तरहकी तसवीरें लगाने देते हैं, उसके उनको पैसे मिलते होंगे, लेकिन यह 
चैसा विनाशक है । वे अपने मकानपर चाहें तो ओम, श्रीराम' या पविस्मिल्छा- 
हिर-रहमानिरंहीमि' लिखवा सकते हैं । छेकिन इस प्रकारके और इश्तिहार नहीं 
होने चाहिए । 


सागरिक सोचें 


शहरमें रहनेवालोंकी नजर तारोंकी तरफ नहीं जाती, जो हमारी आँखोंके 
छिए और चित्तके लिए पवित्र चीजें हैं। जहाँ देखो वहाँ आग ही आग छगी है. 
तव तारोंकी ओर नजर कैसे जायगी ? इसके वदले बड़े-बड़े चित्र रंगे होते हैं । 
चच्चा सहज ही पूछ बैठता है कि यह क्या है ?? ऐसे चित्र हटानेकी हम लोगोंको 
चूसती हो नहीं । शहरोंमें लोग रातमें देरसे सोते हैं और देरसे उठते हैं। रातको 
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खराव चित्र देखते हैं, तो उसका खराब असर लेकर सोते हैं, उससे दिमागमें 
अस्वच्छ विचार रहते हूँ । हम मुहल्लोंकी स्वच्छताकी बात करते हैं। मुहल्लेकी 
स्वच्छता सबनी चाहिए, लेकिन दिमागकी स्वच्छता भी सधनी चाहिए । दिमाग- 


की स्वच्छता अत्यन्त आवश्यक है। 
नागरिकोकी आँखोंपर आक्रमण 
इदौरमें बहुत दिन रहनेके कारण मैने वहाँ मद्दे पोस्टर देखें, तो मेरी आत्मामें 
बहुत गहरी रलानि पैदा हुई । मैने कहा कि ये पोस्टर हटने चाहिए । यदि कानून- 
से नही हट सकते हैं, तो धर्मेसे हटे । घम्मे कानूनसे ऊँचा होता है, वढ़कर होता है। 
जो कालून घर्मका रक्षण नहीं कर सकता, उस कानूनको दुरुस्‍्तीके लिए कानून- 
भंग करनेकी जरूरत महसूस होती है । 
इंदौरकी कुछ प्रतिप्ठित वहनें सिनेमावालोंके पास गयी थीं । उन्होंने बहनोंसे 
पूछा कि “ अशोभनीय' की आपकी व्याख्या क्या है ?” तव बहनोने जवाब दिया : 
“जिन पोस्टरोंकों माता-पिता अपने वच्चोके साथ नहीं देख सकते हैं, ऐसे पोस्टर 
अज्ञोननीय है और वे हटने चाहिए ।” इससे अधिक माकूल जवाब नहीं हो सकता । 
यदि कहा जाय कि कानून उनके पक्षमें है, तो अब परमेश्वरसे पूछना होगा ! 
सबसे बेहतर कानून परमेश्वरका है। हम उससे पूछेंगे कि कौन-सा कानून हमारे 
पक्षमें है ? 
आँखोंपर हमला 
हमने गलत सिनेमाके खिलाफ आवाज नहीं उठायी है, इसके माने यह नहीं 
है कि गलत सिनेमा चलने चाहिए। उन्हें बंद करना हो, तो वैसा जनमत पैदा 
करना होगा। बड़ी चौजकों बदलूनेका वही मार्ग है। सत्याग्रहमें कम-से-कम 
चीज होती है और वह ऐसी चीज कि जिसके लिए सबकी करीब-करीब एक राय 
हो सकती है। सिनेमा देखनेके लिए तो लोग पैसा देकर जाते हैं । अच्छा सेंसर हो, 
यह माँग की जा सकती है। इसके लिए मन-परिवतेन करना होगा, प्रचार करना 
होगा । उसमें सत्याग्रहकी वात नहीं आती । 
लेकिन ये पोस्टर तो रास्तेमें होते हैं और हरएककी आँखोंपर उनका आक- 
मण होता है! शहरोंमें नागरिकोंको, सड़कपर चलनेवाली बहनोंको शरमिंदा 
होना पड़ता है, नीची निगाहें करनी पड़ती हैं । इससे वढ़कर कौन-सी चीज हो 
सकती है ? आम रास्तेपर चलनेवाले नागरिकोंकी आँखोंपर हमला करनेका 
किसीकों क्या हक है ? अगर किसीको ऐसे पोस्टर छूगाने हों, तो अपने रंगमहलों- 
में लूमायें ! सौन्दर्ये-दाप्ट भिन्न-भिन्न हो सकती है। 
लेकिन हरएक नागरिकको अपने कतेंव्यके बारेमें जागरूक रहना चाहिए । 
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अपने अधिकारोंके वारेमें इतनी मन्‍्दता नागरिकोंमें आयी है, यह ठीक नहीं 

सव लोग इस चीजको महसूस करते हैं, शिकायत करते 

हैं! यह लाचारी वरदाइत नहीं करनी चाहिए 
रखनात्मक कार्यकर्ताओंने मझसे कहा : “अगर हम इस काममें लगेंगे, तो 

क्या रचनात्मक कार्य ढीला नहीं पड़ेगा ? ” मैने कहा : “रचनात्मक काये नर्मदामें 

जाय ! यह व॒नियादी चीज है। वह नहीं बनती है, तो मुझे ऐसे रचनात्मक 


कार्यमें कोई रस नही रहा है कि घरमें वैठे-वैठे सूत कातें और बाहर ऐसे पोस्टर 
लग हा । 


है। 
ए्‌ 
पर कुछ कर नही सकते 


अशोभनीय ओर अच्छीर' का अन्तर 


मैं 'अदहलील' शब्दका प्रयोग नहीं करता हूँ । अश्लील तो कहीं भी वरदाश्त 
नहीं होगा । में शोमनीय' और 'अद्योमनीय की वात कहता हूँ । मुमकिन है 
कि जो चीज यहाँ अशोमनीय होगी, वह लंदनमें शोभनीय मानी जाय | हिन्दु- 
स्तान और लंदनमें अइलीलू तो करीब-करीव एक ही होगा । लेकिन शोभनीय 
और अशोभनीयमें फर्क हो सकता है। ऐसे अशोभनीय पोस्टर या चित्र कोई 
खुलेआम उपस्थित करे और लोग उसे वर्दाश्त करें, यह अनुचित है । 
में सिनेमा-उद्योगके खिलाफ सत्याग्रह नहीं कर रहा हूँ। मैं तो विज्ञान 
( साइन्स ) का कायल हूँ । उसके अंतर्गत सिनेमाका विकास हो, ऐसा चाहेँगा । 
अच्छे-अच्छे सिनेमा या चित्र निकलें, निकलते भी हैं । तुलसीदास और तुकारामके 
जीवन-चरित्रकी फिल्में बनी हैँ । में कहता हूँ कि अध्यात्म और विज्ञानका समन्वय 
हुए विना विकास संभव नहीं है। उसके विना दुनिया नहीं बचेगी | 


आअशामतन्ताय पास्टर हट [ना अंच नहा 


में चाहता हूँ कि रातमें १० वजेके वाद शो' न चले । मैं इलाहाबाद गया था । 
वहाँ लोगोंने मुझे 'मान-पत्र' दिया। मैंने कहा कि आपको तो दान-पत्र देना 
चाहिए । समा टंडन पार्कमें हुई थी और टंडनजी उस सभामें हाजिर थे । 

उस 'मान-पत्र में म्थुनिसिपेलिटीने कहा था कि सिनेमाके दो शो नहीं होने 
चाहिए । इस तरहका प्रस्ताव स्युनिसिपैलिटीने किया था। लेकिन वह प्रस्ताव 
लूखनतऊ-सरकारने नामंजूर किया । ऐसी शिकायत उस मान-पत्रमें थी। अब 
मजे नहीं मालूम कि सरकारने उसे नामंजूर क्‍यों किया ? आमदनीका सवाल था 
कि विवानका, मुझें मालूम नहीं। इन दिनों जहाँ घ॒र्म आता है, वहाँ वृद्धिका 
निवन हो जाता है, वुद्धि गायव होती 


में नहीं जानता कि कौनसा सवारहू था। लेकिन उसमें मन-परिवर्तन हो 
करूकता है। 
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विषयासक्तिकी मुफ्त ओर छाजिमी ताढीम 


इन्दौरमें जगह-जगह गंदे पोस्टर हमने देखे। हमने कहा कि ये पोस्टर 
थाने बच्चोके लिए 'फ्रो एण्ड कम्पल्सरी एजूकेशन इन सेन्स्युअलिटी--विषया- 
सक्तिकी मुफ्त और लाजिमी तालीम--है । इसका दूसरा कोई अर्थ नहीं है । 
वच्चोक्े लिए बड़े-बड़े अक्षर पढ़नेके लिए हम लेते हैं---ग' याने गधा” और उसका 
चित्र भी रहता है, जिससे बच्चा दिलूचस्पीसे पढ़े । लेकित पाठ्य-पुस्तकमें जितना 
वड़ा अक्षर होता है, उससे बहुत बड़ा अक्षर और चित्र पोस्टरपर होता है । 
ऐसी मुफ्त और प्राथमिक तालीम बच्चोंको जहाँ दी जाती है, वहाँ वच्चोंके 
अक्षर-ब्रह्मविद्यामें प्रवेशका यह इन्तजाम देखकर मेरे दिलमें अत्यन्त व्यथा हुई 
और चिक्तमें इतना तीन आवेश हुआ कि ऐसे कामके लिए प्राण-त्याग भी कर सकते 
हैं, ऐसा लूगा। 

इसके रहते बुनियादी तालीम' का कोई अर्थ ही नहीं रहता है और मुझे 
आइचर्य होता है कि इसके रहते हमारी सरकार इतनी गाफिल कैसे है ! कितना 
अंधायुंध कारोबार है, कितना अज्ञान है ! ऐसी सरकारकी हस्ती भी समाजके 
लिए भयानक मालूम होती है। इसके रहते समाजमें नैतिक वातावरण नहीं 
रह सकता है और देश फिरसे गुलाम हो सकता है। 

जहाँ इतना दारिद्रय है, दवाका इन्तजाम नही, तालीम अच्छी नहीं है, विज्ञान 
जहाँ नहीं है, जहाँ पौष्टिक खुराक नहीं, उस देशमें बच्चोंको वचपनसे ऐसी 
तालीम मिलती है, तो उससे समाज निर्वीर्य होगा । वह न हिसाकी छड़ाई 
लड़ सकेगा, न अहिसाकी लड़ाई । इसलिए मैं इससे बहुत व्यथित हुआ । इससे 
मेरे लिए एक कार्यक्षेत्र खुल गया। 
वासनाकी यह अनिवाये शिक्षा फोरन बन्द हो 

आश्रम-संस्थाकी रीढ़, उसकी बुनियाद, जिसपर वह खड़ी है, वह है गृहस्था- 
श्रम । गृहस्थाश्रमके दो तत्त्व हैं: कारुण्य और पावित््य। इसीके आधारपर 
वह उज्ज्वल बनता है और देशको तेजस्वी संतान देता है । हमसे कारुण्यको प्रेरणा 
देनेवाला कार्यक्रम दस सालसे शुरू किया है। भूदानका करुणामूलक कार्यक्रम 
हिन्दुस्तानको मिला है। यह संतप्त दुनियाके लिए अमृत-वर्षाके समान है। 
इसीलिए दुनियाने इसमें दिलचस्पी बतायी है। 

इस कार्यक्रमके साथ-साथ हमें पावित्यका कार्य सुझा । वह से सूझता, अगर 
हम इंदौर न जाते ! वहाँ मने दीवालॉपर गंदे पोस्टर देखे और मैं बिलकुल शमिन्दा 
हुआ । गंदे पोस्टर देखकर मेरे दु:खकी सीमा नहीं रही ! वहाँ मैने सिनेमावालोंको 
ब॒लाया और पूछा कि इस तरहसे आप विज्ञापन क्‍यों करते हैं ? उन्होंने कबूछ 
किया कि हम वहाँसे चित्र हटायेंगे। वहाँ हमने एक शुभाशुभ निर्णय समिति” 


अशोभनीय पोस्टर १२९ 


चनायी । चह समिति तय करेगी और उस मुताबिक अशोमनीय चित्र 
हटेंगे । 

इस सिलसिलेमें ऊपरवालोंसे भी वात चल रही है। मैं किसी धंघेके खिलाफ 
नहीं हूँ, लेकिन मेरी आँखपर हमला करनेका अधिकार आपको नहीं है। मुझे 
दु:ख इस बातका है कि इससे गृहस्थाश्रमकी वुनियाद ही उखाड़ी जा रही है । 
इस परिस्थितिके रहते न नयी ताछीमका कोई अर्थ होता है, न पुरानी ताकीमका । 
बच्चा अक्षर सीखता है, तो एकाग्र होकर पढ़ता है और चित्र देखता है। ऐसे 
अपरिपक्व ससके वच्चेपर इन गंदे चित्रोंका क्‍या संस्कार होता होगा ? ऐसी 
हालतमें तालीमका कोई अर्थ ही नहीं रहता । इसलिए मैं बहुत तीब्नतासे सोचता 
हूँ। मैंते तो यहाँतक सोचा था कि इंदौरके मेरे साथी अगर जरा इधर-उधर 
करते याने सत्याग्रह करनेमें हिचकिचाते, तो मैं आसामका रास्ता छोड़कर हेनमें 
वैठकर इंदौर जाता । मेरी समझमें नहीं आता कि एक दिन भी उसे कैसे सहन 
किया जाता है? इसे मैं पावित्यका आंदोलन मानता हूँ । 

लोग कहते हैं. कि कैलेण्डर भी इन दिनों भद्दे वनाय जाते हैं। उनमें राघा- 
कृष्ण, महादेव-पार्वतीके मद्दे चित्र दिखाते हैं। वह बात भी इसमें आती है, लेकिन 
ये गंदे इश्तिहार तो बाहर दीवालपर होत्ते हैं। इसलिए जो रास्तेमें चरूता है, 
उसकी आँखोंपर आक्रमण होता है। सिनेसा भी गंदे नहीं होने चाहिए। इतना ही 
नहीं, सिनेमा गन्दे न हों और अच्छे सिनेमा हों, तो भी रातको दस वजेके बाद न 
हों । पर यह लोक-शिक्षणका विपय है। सावंजनिक स्थानोंमें ऐसे 'इच्तिहार 
रखना रास्तेमें घूमनेवाले मुसाफिरकी आँखपर आक्रमण करना है। इसीलिए 
मैंने इसे 'फ्री एण्ड कम्पल्सरी एजूकेशन इन सेन्स्युअलिटी' यानी 'वासनाका 
निःशुल्क अनिवार्य शिक्षण' कहा है। इस प्रकार जो शिक्षण चरूू रहा है, वह फौरन 
वन्द होना चाहिए ।* हर 


पु अगस्त ९९ व्‌ ७ र्भे इन्द्र प्रवास में त्त्चा ज्सके उपरान्त जा दिमें पर में कियि गये ये 
सतत 5 ५७ ड वी जउपरात्त जबरूप र्‌ हे पृ 
3 कै 


<, आ्रिविध कार्यक्रम 


हम समाजमें स्वंनाबारण लोग हैं, लेकिन हमसे समाजमें वबहत अधिक 
अपेक्षा है। इसका कारण कया है ? सव लोग जानते है कि हम जो विचार पेश करते 
है, वह भले ही व्यवहारमे लाने छायक न हो, लेकिन इन विचारोंकों माने बिना 
दुनिया आगे नहीं वढ़ सकती, वल्कि टिक ही नहीं सकती ! लोग कहते है कि 
जो समाज कारूक्मेण अवश्य आनेवाला है, उस जमानेको छानेकी कोशिश 
करनेवाले ये अग्रदृूत हैं । इसी नाते वे बहुत ही उत्पुकतासे हमारी ओर देखते है । 
वे समझते हैं कि हम काछात्माके प्रतिनिधि हैं। यह शाइवत कार्य है, अमर कार्य 
है, क्योंकि अगर यह कार्य न टिका, तो समाज ही नहीं टिकेगा । 


सवादय-समाजका खार £* सबका एकात्मता 


सर्वोदिय-समाजका क्या नियम है ? उसका क्‍या छक्षण है ? उसका रुक्षण है 

कि सब सुखी हों, सबके हितकी रक्षा हो । केवल बहुमतकी अथवा अल्पमतकी 
नहीं, सबकी रक्षा हो। इसपर जिनकी श्रद्धा है, उन्हीका यह समाज है। सबको 
इस समाजमें सुरूम प्रवेश है। यदि आप इतना कह दें कि 'हम इस समाजमें है, तो 
इस समाजमें आ गये। इतना यह है आस्तिक समाज। अस्ति' यावी सवपर विश्वास 
रखनेवाला । इसमें सनप्यके शव्दपर निप्ठा रखी जाती है । मानव-समाजमें 
जीवनके जो आधारभत आध्यात्मिक मूल्य रखे जाते हैं, उनमें मानव सबसे 


पत्रिविध कार्यक्रम श्र्३ 


ब्रिविध कार्यक्रम 


हमने अभिनव ग्रामदान, खादी और श्ाांति-सेनाका त्रिविध कार्य क्रम' बनाया 
है । उस कार्यक्रममें हमें अपनी पूरी ताकत रूगानी है । 


१. ग्रासदान 


हमने तय किया है कि ग्रामदानमें जमीनकी सालिकी ग्राम-समाकी होगी । 
भूमिहीनोंको भूमिका हिस्सा देनेके वाद जो जमीन रहेगी, उसका वे उपयोग करते 
रहेंगे, पर उसकी मालकियत ग्रामसभाको समपित कर देंगे। 


ग्रामदानसें प्रत्यक्ष समर्पण करना है । ग्रामसभाको मातृदेवता बनाकर सम- 
थंण करना है और प्रसादके स्वरूप हमारे पास जो आये, उसका हमें सेवन करना है। 

यह एक भव्य, दिव्य और रमणीय कल्पना है। “गुरु गुड़ दिया मीठा |! मधुर गुड़ 
मँहमें डाला तो फौरन्‌ मधुरता महसूस होती हैं। उसकी कल्पना भी इतनी मबुर है 
है कि श्रवणमात्रसे उसके माधुयेंका अनुभव आता हैँ । जिस कल्पनाके श्रवणमें 
इतना आनन्द होता है, उसके अमलमें कितना आनन्द होगा । 


श्रेमसे हृदयमें प्रवेश 


तैलंगानामें जब भूदानका आरम्भ हुआ, तव में कहता था कि आपको 
प्रेमसे लूटने आया हूँ।' यहाँ लूटनेकी दूसरी प्रक्रिवा पहले हो चुकी थी, उसी सिलू- 
सिलेमें मैंने यह प्रेमसे लूटने! की वात चलायी | लेकिन अब कहता हूँ कि किवरू 
प्रेम करने आया हूँ, उससे सबके हृदयमें प्रवेश मिलता है । किसी एक पक्षके 
सामने खड़े होकर हम केवल प्रेमका प्रहार करें, ऐसा नहीं, वल्कि उभय पक्षोंपर 
प्रेम किया जाय | इसका दहोन हमें अभिनव-ग्रामदानमें होता है। अकसर समझा 
जाता है कि इससे हमने अपने विचारको निम्न गति किया, नीचे उतारा । छेकिन 
सोचता हूँ कि पहले हम पाँच करोड़ एकड़ जमीन हासिल करते और छठा हिस्सा 
जमान मांगते थे। अब वीसवाँ हिस्सा माँगते हैं, तो उससे डेढ़ करोड़ एकड़ जमीन 
हो जाती है। लेकिन यह जो जमीन होगी, वह जोतकी जमीनका हिस्सा होगी, जब 
कि उस पाँच करोड़ एकड़में अच्छी और रही भी जमीन मिलती थी। इसपर पूछा 
जाबगा कि क्या यह कार्यक्रम पूरा हो सकेना ? यह तो उस पुराने कार्यक्रमके वारेमें 
नी पूछा जाता था। दोनों कार्यक्रम समान ही झक्‍य हैं या समान ही अशक्‍्य। 
अछावा इसके एक वहुत बड़ी महत्त्वकी चीज इस कार्यक्रमके साथ जड़ी है। वह 
यह कि हूर सारू अपनी फसरूका वीसवाँ हिस्सा ब्रामसभाको मिल जाता है हु 
5 203 हो नहीं, वरन्‌ परिश्रमके साथ जमीन मिलती है, बह चहुत्त 


न्य 


<, त्रिविध कार्यक्रम 


हम समाजमें सर्वतावारण लोग हैं, छेकिन हमसे समाजमें बहुत अधिक 
अपेक्षा है। इसका कारण क्या है? लव लछोग जानते हैं कि हम जो विचार पेश करते 
है, वह भले ही व्यवहारमें छाने रायक न हो, लेकिन इस विचारोंको माने बिना 
दुनिया आगे नहीं बढ़ सकती, वल्कि टिक ही नही सकती । लोग कहते हैं कि 
जो समाज कालक्रमेण अवश्य आनेवाला है, उस जमानेको लकानेकी कोशिश 
करनेवाले ये अग्नदूत हैं । इसी नाते वे वहुत ही उत्सुकतासे हमारी ओर देखते है । 
वे समझते हैं कि हम काल्त्माके प्रतिनिधि हैं। यह शाइवत कार्य है, अमर कार्य 
है, क्योंकि अगर यह कार्य न टिका, तो समाज ही नही टिकेगा । 


सर्वोदिय-ससाजका सार: सबकी एकात्मता 


सर्वोदय-समाजका क्या नियम है ? उसका क्‍या लक्षण है ? उसका लरुक्षण है 
कि सब सुखी हों, सवके हितकी रक्षा हो । केवल बहुमतकी अथवा अल्पमतकी 
नहीं, सबकी रक्षा हो। इसपर जिनकी श्रद्धा है, उन्हींका यह समाज है। सबको 
इस समाजमें सुलूभ प्रवेश है। यदि आप इतना कह दें कि 'हम इस समाजमें हैं', तो 
इस समाजमें आ गये। इतना यह है आस्तिक समाज। 'अस्ति' यानी सबपर विश्वास 
रखनेवाला ! इसमें मनुप्यके शव्दपर निष्ठा रखी जाती है। मानव-समाजमें 
जीवनके जो आधारभूत आध्यात्मिक मूल्य रखे जाते हैं, उनमें मानव सबसे 
श्रेष्ठ मूल्य है । लेकिन यह खुदरा है और मानवता स्टिंग है । भाषा, जाति, 
पंथ, वर्ग आदि अनेक प्रकारके भेद न माननेवाला यह समाज है! इसका सार-तत्त्व 
पूछा जानेपर उपनिषद्की भापामें कहना हो तो एकात्मता है। “अव्यवहायम्‌ 
एकात्मप्रत्ययसारम यह ब्रह्मका वर्णन है, जिसमें सबकी एकात्मता बतायी है | हम 
सव मानव एक हूँ, संस्क्ृतियाँ और सभ्यताएँ अनेक प्रकारकी कही जाती है । 
वे छोटी निगाहोंसे भिन्न-भिन्न रूमती है। लेकिन वड़ी निगाहसे देखनेपर ध्यानमें 
आता है कि मानवता सर्वेत्र एक ही है और हमारे लिए वही परम मूल्य 
है । सवकी एकात्मता हो, यही उसका सार हैं। यह चीज आज व्यवहारंमें 
नहीं आ सकती, ऐसा दीखेंगा । एकात्मता उत्तरोत्तर आगे दौड़ती जा रही है। 
फिर भी समाज पहचानता है कि यह्‌ आज भले ही अव्यवहारय हो, पर करके लिए 
व्यवहायं है । 


आ्िविध कार्यक्रम श्श्३े 


जिविध कार्यक्रम 


हमने अभिनव ग्रामदान, खादी और श्ांति-सेनाका 'त्रिविध कार्वक्रम' बनाया 
है । उस कार्यक्रममें हमें अपनी पूरी ताकत लूगानी है । 


९. ग्रासदान 


हमने तय किया है कि ग्रामदानमें जमीनकी मान्ठिकी ग्राम-सभाकी होगी । 
भूमिहीनोंको भूमिका हिस्सा देनेके वाद जो जमीन रहेगी, उसका वे उपयोग करते 
रहेंगे, पर उसकी मारूकियत ग्रामसभाको समर्पित कर देंगे । 


ग्रामदानमें प्रत्यक्ष समर्पेण करना है । ग्रामसभाको मातृदेवता बनाकर सम- 
पेण करना है और प्रसादके स्वरूप हमारे पास जो आये, उसका हमें सेवन करना है। 
यह एक भव्य, दिव्य और रमणीय कल्पना है। “गुरु गुड़ दिया सीठा !! मधुर गुड़ 
मुँहमें डाला तो फौरन्‌ मघुरता महसूस होती है। उसकी कल्पना भी इतनी मधुर है 
है कि श्रवणमात्रसे उसके माधुयेका अनुभव आता हैं । जिस कल्पनाके श्रवणमें 
इतना आनन्द होता है, उसके अमरूमें कितना आनन्द होगा । 


श्रेमसे हृदयमें प्रवेश 


तेलंगानामें जब भूदानका आरम्भ हुआ, तव में कहता था कि आपको 
प्रेमसे छूटने आया हूँ।' यहाँ लूटनेकी दूसरी प्रक्रिया पहले हो चुकी थी, उसी सिल- 
सिल्तेमें मैंने यह 'प्रेंमसे लूटने! की वात चलायी | लेकिन अब कहता हूँ कि 'केवल 
प्रेम करने आया हूँ, उससे सबके हृदयमें प्रवेश मिलता है। किसी एक पक्षके 
सामने खड़े होकर हम केवल प्रेमका प्रहार करें, ऐसा नहीं, वल्कि उभय पक्षोंपर 
प्रैम किया जाय | इसका दरन हमें अभिनव-ग्रामदानमें होता है। अकसर समझा 
जाता ह्ठै कि इससे हमने अपने विचारकों निम्न गति किया, नीचे उतारा । लेकिन 
सोचता हूँ कि पहले हम 2 करोड़ एकड़ जमीन हासिल करते और छठा हिस्सा 
जमीन मॉँगते थे। अब वीलव्वाँ हिस्सा माँगते हैं, तो उससे डेढ़ करोड़ एकड़ जमीन 
हो जाती है। रेकिन यह जो जमीन होगी, वह जोतकी जमीनका हिस्सा होगी, जब 
कि उस पाँच करोड़ एकड़में अच्छी और रही भी जमीन मिलती थी । इसपर पूछा 
जायगा कि कया यह कार्यक्रम पूरा हो सकेगा ? यह तो उस पुराने कार्यक्रमके बारेमें 
सा दृढ्धा जाता था। दाना कार्यक्रम समान ही शक्य हैं या समान ही अशक्य। 
अलावा इसके एक वहुत बड़ी महत्त्वकी चीज इस कार्यक्रमके साथ जड़ी है। बह 
मा साल्‍ू अपनी 20 चीसवाँ हिस्सा ग्रामसभाको मिल जाता है है 
बल बीज है। कल ता य जमीन. मिलती है। यह लहुत 


श्र्ड तीसरी शक्ति 


इससे भी बड़ी चीज यह है कि इसमें सिर्फ दान नहीं, दान-धारा बहती है) 
एक दफा हमने दान दे दिया और काम हो गया, ऐसी वात नहीं । हर साल दान 
दिया जायगा, दानथारा बहेगी | इस तरह कुल प्रजाको--बच्चे, वृूढ़े, बहनें, 
भाई सबको निरंतर शिक्षा मिलेगी। आज दुनियामें केवछ भोग ही नही चलता, 
भोग-धारा बह रही है। इस पापकी निष्कृतिके लिए दान-बारा बहनी चाहिए 
और वह इसमें बहती है 

इसके अछावा इसमें और भी जमीन मिलनेकी गुंजाइश है, क्योंकि हम प्रेम- 
से हृदयमें प्रवेश करते हैं। जब ग्राम-समाजके सामने समस्या आयगी और अधिक 
जमीनकी जरूरत होगी, तव उतनी जमीन अवश्य मिलेगी । यह बात अनुभवसे 
कह रहा हूँ । 

०५. हर 

ओर अधिक भूदान 

उड़ीसामें एक ग्रामदानका संकल्प-पत्र लेकर गाँववाले मेरे पास आये। 
गाँवमें जमीन कितनी है ? वेजमीन कितने हैं ? यह सारा हिसाब मैंने उनसे 
पूछा और उन्होंने बताया भी। माल्म हुआ कि वे बीसवें हिस्सेका जो दानपत्र 
लेकर आये, उतनेसे पूरा काम नहीं होता था, सब वेजमीनोंको जमीन नहीं मिल 
पाती थी। तब उन्होंने उसका दसवाँ हिस्सा कर दिया । हृदयमें प्रवेश करके जब 
हम सब कुछ गाँववालोंपर छोड़ देते हैं और वे ग्राम-स्वराज्य पूरा करनेमें 
अपनी जिम्मेवारी महसूस करते हैं, तो जितना देना जरूरी और शकक्‍य होता है, 
उतना देते हैं । 

फिर भी यह होता है कि हमने इसमें ग्राम-समाजको मालकियत समर्पण करने- 
को कहा है, लेकिन इसमें भूमिका समानीकरण करनेकी प्रक्रिया कुंठित की है। समा- 
नीकरण' शास्त्रीय शब्द है। इस तरहकी शंका होनेका कारण यह है कि जिनके 
हाथमें आज जमीन रहेगी, उन्हींके हाथमें रहनेवाली है । उनकी सम्मति और 
अनुमतिके विना वह हस्तांतरित नहीं होगी । यही न्याय उनके वारिसोंपर भी लागू 
होगा । इससे रूगता है कि इसमें हम एक तरहसे अपना मालकियत-विसर्जंनका 
विचार सीमित करते हैं। लेकिन ऐसी वात नहीं है। जब दानधारा बहेगी और 
ग्रामकी चिच्ता करनेकी जिम्मेवारी जारी रहेगी, साथ-साथ हमारा आन्दोलन भी 
जारी रहेगा, तो काम आगे बढ़ता जायगा ! 


क्रांतिकी प्रक्रिया 
हम अहिसाके आधारपर सोचते हैं, तो घ्यानमें आता है कि सच्ची क्रांतिको 


प्रक्रिया अहिंसामूलक हो सकती है, हिसामूलक क्रांतिकी प्रक्रिया अपक्रांतिकी प्रक्रिया 
है । उसकी प्रतिक्रियामेंसे अपकांति आ सकती है। हमें समझना चाहिए कि जिस 


चत्रिद्विघध कार्य ऋपमप ध्रप 


प्रक्रियर्में फैलनेकी अधिक शक्ति भरी है, वह ऋ्रांतिकी दृष्टिस अधिक ग्राह्म है) 
इसमें हमने ऋतिक प्रक्रियोकों कम नहीं किया, बल्कि बढ़ाया है। इसका ओर 

अच्छा तबा बेहतर सबूत क्या पेच्व किया जाय, सिवा इसके कि हम छोगोंमें कॉंतिकी 
प्रेरणा किसीसे कम नहीं, वल्कि अधिक है । 


२. खादो 


हम लोग सोच रहे हैं कि ग्रामदानकी पृष्ठभूमिमें सब लोन सूत कातें भौर 
द्विज धरने । अक्सर कहा जाता है कि महत्त्वकी चीजोंमें पहला नम्बर अन्नका हैं 
और दूसरा कपड़ेका । लेकिन ऐसा माना नहीं जाता | वस्त्र केंवरू शीत-रक्षाका 

5 रे के डर बीत हे उसका 
ही नहीं, वल्कि शीरू-रक्षाका भी काम करता है। शीत-रक्षा तो उसका व्यावहारिक 
उपयोग है । हमारी संस्क्ृति है कि हम वस्त्र पहनते हैं, नग्नताकों ढाँकते हूँ । 
यह मानवताका संस्कार है। एक छोटी-सी लेगोटी हो तो मी चलेगा, लेकिन कुछ 
तो चाहिए. । इसका अर्थ यह हुआ कि कपड़ेका महत्त्व अन्नसे भी ज्यादा है । 

हमे किलर 

सुदानन्मासदान आर उद्योगका ससनन्‍्वय 


हम चाहते हैं कि हर गाँव अपने पाँवपर खड़ा हो, अपना अनाज पैदा करे, 
अपना कपड़ा वनाये। हमने खादी-कमीशनसे प्रा्येता की और उन्होंने इसपर सोचा। 
अभी सरकारके सामने योजना रखी गयी है और उसे सरकारने स्वीकार किया है, 
जिससे बुवाई मुफ्त होगी । यानी वुनाईका खर्चा सरकार देगी । यह कोई उसका 
उपकार नहीं है, वल्कि कर्तेव्य है) गाँव-गाँवका वचाव करनेकी आज जो 
उसपर जिम्मेदारी है, सब प्रकारका माल सप्लाई करनेकी जो उसकी जिम्मे- 
बारी है, उसमेंसे उसे थोड़ी-सी मुक्ति मिलेगी, 


उसकी थोड़ी चिन्ता दूर होगी 
ओर गाँव अपने पाँवपर खड़े होंगे ॥ 
सरकारतने इसे मंजूर किया और ऊपरसे सुझाव आया कि ६ अप्रैलसे यह काम 
शुरू करो । यानी मंगरू मुह्॒त 


गह॒र्ते भी बच्चा दिया। उस दिनसे भारतमें जितने माई- 
वहनें और बच्चे हैं, उनका सूत मुफ्त वुनवाया जायगा | तवतक सूत का ढेर छगाकर 
तैयार रखें, ताकि बह फौरन बुना जा सके । उसका जो खर्चा सरकारपर पड़ेगा, 
वह बिलकुल ही तुच्छ है। हमने हिसाव ऊूगा रिया कि मारतके दो-तिहाई लोग 
अपना कपड़ा खुद तैयार कर लेंगे। यह मानकर हिस्ताव करें तो जो खर्चा आयेगा, 
उससे झतगुना लाम देशको मिलेगा । इसलिए यह चीज ग्रामदानके साथ जोडनी 
चाहिए। भूदान-ग्रामदान 'सीता' है और उद्योग 'राम', तो फिर 'सीताराम' ह्दो 
भया। यह सारा कार्यक्रम छेकर हम यहाँसे जा रहे हैं। अमी जो अम्बर-चरखा 
पता है, उसका उपयोग करो और साँव-माँवमें अपना कपड़ा बनाओ। 


श्श्४ड तीसरी शक्ति 


इससे भी वड़ी चीज यह है कि इसमें सिर्फ दान नहीं, दान-धारा वह॒ती है) 
एक दफा हमने दान दे दिया और काम हो गया, ऐसी वात नहीं । हर साल दान 
दिया जायगा, दानवारा वहेगी । इस तरह कुल प्रजाको--बच्चे, बूढ़े, बहनें, 
भाई सबको निरंतर शिक्षा मिलेगी। आज दुनियामें केवल भोग ही नही चलता, 
मोग-धारा बह रही है। इस पापकी निप्कृतिके लिए दान-धारा बहनी चाहिए 
और वह इसमें बहती है । 

इसके अलावा इसमें और भी जमीन मिलनेकी गुंजाइश है, क्योंकि हम प्रेम- 
से हृदयमें प्रवेश करते हैं। जब प्राम-समाजके सामने समस्या आयगी और अधिक 
जमीनकी जरूरत होंगी, तव उतनी जमीन अवश्य मिलेगी । यह बात अनुभवसे 
कह रहा हूँ । 

०५ [4 

ओर अधिक भूदान 

उड़ीसामें एक ग्रामदानका संकल्प-पत्र छेकर गाँववाले मेरे पास आये) 
गाँवमें जमीन कितनी है ? वेजमीन कितने हैं ? यह सारा हिसाब मैने उनसे 
पूछा और उन्होंने वताया भी । मालूम हुआ कि वे बीसवें हिस्सेका जो दानपत्र 
लेकर आये, उतनेसे पूरा काम नही होता था, सब बेजमीनोंको जमीन नहीं मिल 
पाती थी। तब उन्होंने उसका दसवाँ हिस्सा कर दिया । हृदयमें प्रवेश करके जब 
हम सब कुछ भगाँववालोंपर छोड़ देते हैं और वे ग्राम-स्वराज्य पूरा करनेमें 
अपनी जिम्मेवारी महसूस करते हैं, तो जितना देना जरूरी और शक्य होता है, 
उतना देते हैं । 

फिर भी यह होता है कि हमने इसमें ग्राम-समाजको मालकियत समर्पण करने- 
को कहा है, लेकिन इसमें मूमिका समानीकरण करनेकी प्रक्रिया कुंठित की है। समा- 
नीकरण' शास्त्रीय शब्द है। इस तरहकी शंका होनेका कारण यह है कि जिनके 
हाथमें आज जमीन रहेगी, उन्हींके हाथमें रहनेवाली है । उनकी सम्मति और 
अनुमतिके विना वह हस्तांतरित नहीं होगी । यही न्याय उनके वारिसोंपर भी लागू 
होगा । इससे रूगता हैं कि इसमें हम एक तरहसे अपना मालकियत-विसर्जनका 
विचार सीमित करते हैं । लेकिन ऐसी वात नहीं है। जब दानधारा वहेगी और 
ग्रामकी चिन्ता करनेकी जिम्मेवारी जारी रहेगी, साथ-साथ हमारा आन्दोलन भी 
जारी रहेगा, तो काम आगे बढ़ता जायगा । 


क्रांतिकी प्रक्रिया 

हम अहिसाके आधारपर सोचते हैं, तो ध्यानमें आता है कि सच्ची क्रांतिकी 
प्रक्रिया अहिंसामूलक हो सकती है, हिंसामूलक करांतिकी प्रक्रिया अपक्रांतिकी प्रक्रिया 
है । उसकी प्रतिक्रियामेंसे अपक्रांति आ सकती है। हमें समझना चाहिए कि जिस 


१२६ तीसरी शक्ति 


खादीका ग्रामदानके साथ सम्बन्ध 

अब संभव है कि लोग इस कार्यक्रमको भी अव्यवहार्य मानें | यह म्नीन-युग 
कहलाता है। कहा जाता है कि मशीन-युगमे छोटा-सा औजार लेनेसे कैसे काम 
चलेगा ? लेकिन अब पंडितजी ( जवाहरलाल नेहरू ) बोर रहे हैं, जब कि 
उन्होने देखा कि भारतके सबसे नीचे तवकेको अबतक ऊपर उठानेमें हम समर्थ 
नही हुए, सोलह सालके प्रयोगके बाद भी वह नहीं वन सका । योजना-कुशलू 
लोगोकों यह विश्वास न रहा कि जिस तरह यह सारा चल रहा है, उसी तरह चले 
तो और पचीस सालल्‍ूमें हम उन्हें ऊपर उठानेमें समर्थ हो सकेंगे । इस तरह चालीस 
साल वीतते चले जायें और हम नीचेके तबकेको इतना भी न दे सकें, जितना 
कि देह-प्राणको इकट्ठा रखनेके लिए जरूरी है तो क्या कहा जाय ? हरएककों 
जो ग्यूनतम चाहिए, खाना, कपड़ा, छोटा-सा घर, काम करनेके लिए औजार और 
थोड़ा मनोरंजनका साधन, यानी बिलकुल न्यूनतम यानी कम-से-कम चालीस सार 
योजना चलनेके वाद भी हम उसे सुलभ नहीं कर सके, तो यह सर्वेथा अशोभनीय 
होगा । कहा जाता है कि आज हमारे नेता यह महसूस कर रहे हैं। पंडित नेहरू- 
ने अभी जो यह कहा कि गांधीजी छोटे-छोटे औजारोंके जरिये करोड़ों हाथोंसे 
उत्पादन करानेकी बात सोचते थे, शायद वह तरीका अब अपनाना होगा', उसे 
सुतकर मुझे प्रसन्नता हुई । 

नेता समझने लगे है कि शायद यह करना पड़ेगा। बे मानने लगे हैं कि खादी- 
ग्रामोद्योग आदि भी हमारे देशकी रक्षाके लिए अत्यन्त जरूरी हैं। कम-से-कम 
पचास सालतकके लिए जरूरी हैं, ऐसा वे मानते हैं। 


खादी $ अहिंसाका प्रतीक 


ग्रामीण खादी ही दरअसर सही खादी है। अभीतक जो चली, वह खादी 
नहीं। जिसके विपयमें दावा किया गया था कि यह अहिंसाका प्रतीक है, वैसी खादी 
अमीतक नहीं चली। अभीतक जो चली, उसमें अहिसाका वहुत थोड़ा-सा हिस्सा 
है । कुछ तो है, लेकिन अंग्रेजीमें जिसे चैरिटी' कहते है, उतना ही है। संस्क्ृत- 
में जिसे 'करुणा' कहते हैं, उस स्वरूपका नही है। 'करुणा” याने वह चित्तवृत्ति, 
जो कुछ काम करनेकी मा प्रेरणा देती है, चुप बैठने नहीं देती । अवतकका काम 
अच्छा था। लेकिन अहिसाका जो दावा है, वह सिद्ध करनेवाली खादी नहीं थी । 
चालीस-बयालीस साल हुए, फिर भी लोगोंमें जो एकता, चेतना लानी चाहिए 
थी, वह उसके द्वारा नही 42 इसलिए यह नया विचार आया और बहुत खुदझी- 
की वात है कि इसे सव लोगोंने स्वीकार कर लिया है। 

जब मुझसे कहा गया कि हमारे अर्थ-मंत्री श्री टी० टी० कृष्णमाचारीने 
कहा कि थह योजना ठीक है, इसे चलाओ'*, तो मुझे खुशी हुई । हम खादीकी, 
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इस योजनाको ग्रामदानके साथ जोड़ना चाहते हैं। ग्रामदानके बाद ग्रामसभा बनेगी । 
मजदूर, महाजन और मालिक तीनों 'मकार' उस ग्रामसभामं शामिल होगे और 
तीनों मिलकर मजबूत सूतकी पक्की रस्सी वनेगी। तीनों मिलकर परिपुप्ट प्राम 
वनायेंगे । घर-घर उद्योग पहुँचेगा और घर-घरमें खादी चलेगी । ] 
ग्रामदानके साथ व्याज-निरसन, ऋण देता, व्याज न लेना, घटावकी तैयारी 
रखना, इसके साथ-साथ खादी और फिर शान्ति-सेना, यह सारा कार्यक्रम होगा | 


३. शाच्ति-सेना 


तीसरी चीज है--शान्ति-सेना । इसके विता हमारा गुजारा नहीं है। सर्वो- 
दय-सम्मेलनके अध्यक्ष श्री जुगतराममाईने विचार रखा है कि हर मनुप्य अपने 
जीवनमेंसे एक साल शान्ति-सेनाके लिए दे | यह पागलोंकी जमात किस त्तरह 
सोच रही है ? उस वेचारेका घर है, पत्नी है, बच्चे हैं, उनकी सारी आसक्तियाँ 
हैं। उसमें वीचमें एक पच्चर हो गयी कि 'एक साल दो ।! एक गृहस्थको अपने 
सारे माया-मोहसे अलण होकर एक-दो सालकी जेल काटना कठिन हो जाता है, 


इसमें कोई शक नहीं । यह कोई सामान्य वस्तु नहीं, बड़ी कठिन चीज है। 
शान्ति-विचारके दीक्षित 
फिर भी जुगतरामभाई यह विचार पेश कर रहे हैं कि हर कोई इस कामके 
लिए एक साल दे। उसके खाने-पीनेका इन्तजाम बे करेंगे। साल्‍ूमें दो माह उसे 
शान्ति-सेनाकी तालीम देंगे और बाकी दस महीने काम | बीच-वीचमें काम देंगे । 
इस तरह साहूभरकी ट्रनिग चलेगी । फिर उसे छोड़ देंगे कि अब समाजमें जाओ। 
वह खमीर बनेगा । उसके गुण-संपर्कसे समाजमें गुण-वृद्धि होगी । फिर इसरे छोग 
भी इस कामके लिए आयेंगे। जहाँ अद्मान्ति होती है, वहाँ ये छोग काम करेंगे | 
जो लोग तालीम लेकर जायेंगे, वे अपनी जगहपर काम करेंगे और अपना-अपना 
घन्चा करेंगे। लेकिन उनके मनमें यह प्रेरणा रहेगी कि कहीं इमरजेस्सी' हो तो 
वे दौड़े आयेंगे । इस तरह शान्ति-विचारसे शिक्षित हजारों लोग समाजमें छोड़ 
दिये जायेंगे। उन्होंने यह कल्पना रखी है। हम उसमें कितना कर पायेंगे, यह 
अलग बात है। छेकिन इसके सिवा ज्ञाण नहीं है, रक्षा नहीं है । 
शान्वि-सेना $ पंथसे परे 


.._ के हमने शान्ति-सेलाकी रैली या पंक्ति देखी । उसमें कुछ नयी बातें हैं, 
जैसा कुछ लोगोंको आनास होता है। वड़ी फजर जब हम उस पंक्तिको देखने जा रहे 
से, तब शफी साहब मिले । हमसे सहज पूछा कि अब पीछा साफा पहननेमें बाकी 
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क्या रहा ?' हँसते हुए उन्होंने जवाब दिया कि 'कोई कसर नहीं रही।' यह 
कहकर वे उठे और उन्होंने पीछा साफा रूगा लिया। 

यह सब एक प्रेरणा काम कर रही है। लेकिन हम लोग केवल प्रेरणागीरू 
नही, चिन्तनशील भी हैं। इसलिए कुछ लोगोंको रूगता है कि पीला साफा वगैरह 
पहननेसे एक पंथ बन सकता है। मेरा खयाल है कि पंथका जितना बैरी मै हूँ, 
उतना और कोई नहीं होगा ! यद्यपि मैं निर्बेर हूँ, फिर भी पंथोंका वैरी हूँ । छेकिन 
कलके दृश्यसे बड़ा उत्साह मालूम हुआ | उसमें कोई पाथिक दर्शन नहीं हुआ । 
कहीं दंगा-फसाद हो रहा हो, सारा मामला अव्यवस्थित, अश्ांत हो और वहाँ 
शांति-सैनिक शांति-स्थापनाके लिए जा रहे हों, तो उनके लिए कुछ चिह्न चाहिए, 
यह अनुमवसे सिद्ध हुआ | दंगा मिटानेके लिए जो छोग जाये, उनकी कुछ पहचान 
होनी चाहिए। इसलिए इसमें कोई सम्प्रदाय या पंथकी बात नही है। झांति- 
सेना सबसे परे है । 


लोक-सम्मतिका निर्देशक  सर्वोदिय-पात्र 


हम चाहते हूँ कि प्रत्येक गाँव और नगरमें शांति-सेना खड़ी हो । उसकी हम 
विचार और भ्रेमके सिवा और कुछ भी नहीं देनेवाले हैं। लेकिन इसके लिए हमने 
एक छोटी-सी चीज रखी है । अगर सर्वोदय-पात्र सर्वत्र रखे जायेँ, तो भांति-सेनाके 
लिए अत्यंत निर्दोप आधार मिलेगा, क्योंकि अहिंसा प्रकट रूपसे चन्द लोगोंके 
जरिये भले ही काम करती हो, लेकिन कुछ जनता द्वारा काम करनेका अनुभव 
प्राप्त होनेपर सफलता मिलती है। तो, शांति-सेनाके कामके पीछे लोक-सम्मति- 
का बल है, जो सर्वोदिय-पात्र द्वारा प्रकट होता है | यानी छोग काम करते हैं, 
ऐसा मान सकते हैं। अन्यथा वे पराघीन ही रहेंगे। जैसे सिपाहियोंके आधार- 
पर लोग पराधीन रहते हैं, वैसे ही शांति-सेनाके आधारपर भी रहेंगे तो काम नहीं 
चलेगा । इसलिए इसके पीछे छोक-सम्मति चाहिए। उसका निर्देशक है--सर्वो- 
दय-पात्र । 


त्रिमूर्तिकी उपासना 


ग्रामदान, खादी और श्ांति-सेना-इस त्रिविध कार्यक्रममें हमें लूगना है । 
इस त्रिमूतिकी उपासना करती है। लेकिन ये तीनों सिलकर एक हैं, यह समझ- 
कर यह उपासना करनी होगी । तीन टुकड़े करके सोचा जायगा, तो तीनों खतम 
हो जायेंगे । इसलिए यह एकरूप है, ऐसा समझकर काम करना होगा ।# 


मन्नत 72: कइ 
# रायपुरके सर्वेदिय-सम्मेल्नमें किये गये २८ और २५ दिसम्बर १९६३ के प्रवचनोंसे | 


९, आचाय-कुल 


प्रावकथत 


गत ७-८ दिसम्बर “६७ को पूसारोडमें बिहारके तत्कालीन शिक्षा-मंत्री 
श्री कर्प्री ठाकुरने विनोवाजीके सान्निध्यमें विहारके सभी विश्वविद्यालयोंके उप- 
कुलपतियों , प्राचार्यो एवं प्रमुख शिक्षा-विशारदोंकी एक विद्वत्‌ परिषद्‌का आयोजन 
किया था, जिसे सम्बोधन करते हुए विन्नोबाजीने शिक्षकोंको अपनी स्वतंत्र शक्ति 
खड़ी करनेके लिए कृतसंकल्प होवेकी प्रेरणा दी। आपने कहा कि “'शिक्षकोंके 
हाथमें सारे देशका मार्गदर्शन होना चाहिए। उन्हें देशमें व्याप्त दुःख, दारिद्रथ, 
कलह और फूट तथा तित्यप्रति बढ़ती हुई हिसाकों दूर करनेमें अपना पराक्रम 
प्रकट करना चाहिए ।” 

पूसारोडसे विनोबाजी मुजफ्फरपुर आये । वहाँ बिहार-विश्वविद्यालयके 
उप-कुलूपति एवं प्रमुख प्राध्यापकोंके वीच विश्वविद्यालयोंके अहातोंमें पुलिसके 
प्रवेश और हस्तक्षेपपर चर्चा करते हुए विनोवाजीने कहा कि इसकी मुझे व्यथा 
है, परन्तु युतिवर्सिदीके लोगोंने अपना “कैम्पस' इतना छोटा क्यों माना, इसका मुझे 
आइचयें है। सारा भारत ही युनिवर्सिटी-कैम्पस है और उसमें पुलिस काम करती है 
तो वह आचार्यों एवं शिक्षकोंके लिए लांछन है। शिक्षकोंकों शांति-शमनके लिए 
कृत-संकल्प होता चाहिए । 

इन्हीं भावनाओंसे प्रेरित होकर मुजक्फरपुरके अध्यापकोंते एक संकल्प-पत्र 
बनाया एवं १५० अध्यापकोंन निष्ठा-पत्रपर हस्ताक्षर किये । पटनामें भी शिक्षा- 
विदोंने इस निष्ठा-पत्रका स्वागत किया । विनोवाजी मुँगेर कॉलेजमें दस दिन्ोंतक 
रहे, तो वहाँके अध्यापकोंने भी एक संगठनकी रूपरेखा बनायी । 

गत ६ मार्च “६८ को विनोबाजी भागलपुर पधारे। वहीं ८ मार्चको प्राचीन 
विक्रमशिलाके समीप कहोल मुतिके नामसे प्रसिद्ध कहर गाँवमें आचार्यकुक' की 
स्थापता की घोषणा विनोबाजीने की, जिससे शिक्षकोंके जीवन-निर्माणकी दिशामें 
एक नया आरोहण आरम्भ हुआ। 

शिक्षकोंकी नैतिक श्रतिष्ठा बने और बढ़े एवं उनकी सामाजिक हैसियतका 
उन्नयन हो, व्याय-विभागकी भाँति शिक्षा-विभागकी स्वायत्तता सर्वमान्य हो, 
हिसा-शर्क्तिकी विरोधी और दण्ड-शक्तिसे भिन्न छोक-शक्तिका निर्माण हो, 
विदव-शांतिके लिए आवश्यक ५358 दृष्टिकोण बने तथा शिक्षामें अहिंसक ऋति- 
का श्रीगणेश हो, ऐसे कुछ उद्दे आचार्यकरुल' का प्रारम्भ हुआ है। 


--कष्णराज मेहता 
- १३०० 
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१४-शिक्षाकों -चंसेंस्येंक- 


इन दितों मैंने सूक्ष्ममें प्रवेश किया है। स्थूलका प्रयोग पचास साहू किया । 
फिर भनमें विचार आया कि सूक्ष्म संशोधन होना चाहिए | विज्ञानमें भी जब- 
से न्यक्लीयर एनर्जी” ( आणविक शक्ति ) आयी है, तवसे घ्यानमें आया है कि स्थूल 
शस्त्रोके वनिस्वत सूक्ष्म शस्त्र ज्यादा परिणामकारी होते हैं। जैसे उन्होंने विज्ञानके 
क्षेत्रमें सूक्ष्म शस्त्र निकाले, वैसे ही अध्यात्मके क्षेत्रमें मी सूक्ष्म-शोघन हो सकता 
है । उस दृष्टिसे मैंने सूक्ष्म क्मे-योगमें प्रवेश किया और जाहिर किया कि सार्व- 
जनिक समाओंमें अब नहीं वोलूंगा । वैसे बहुत बोल चुका हूँ । साढ़ें तेरह सारू 
पदयात्रा हुई, हर रोज औसत तीन तकरीरें तो हुईं। सालमरकी हजार तकरीरें, 
यानी १३ सालल्‍में तेरह-चौदह हजार भाषण हो चुके । तो सार्वजनिक समाओंमें 
बोलता नहीं । पत्रोंका जवाब नहीं देता हूँ। कोई मिलने आते हैं, और वात पूछ 
लेते हैं, तो जैसा सूझता है, समझाता हूँ । 
एक दिन कर्पूरीजी आये और कहने रूगे कि “यहाँ विहारमें कई समस्याएँ हैं। 

उन सबपर सोचनेके लिए अगर शिक्षा-विश्ञारद लोग आयेगे तो क्या आप समय 
देंगे ?” तब ऐसा पूछनेपर यह कहना कि मेरे पास लोग आयेंगे, फिर भी मैं समय 
नहीं दूँगा, तो यह सूक्ष्म प्रवेश नहीं होगा, शून्य प्रवेश होगा । इसलिए मैंने कह 
दिया, “ठीक है भाई ।” इस वास्ते आज आप सब शिक्षा-विशारदोंके सामने 
नम्नतापूवेक कुछ विचार पेश कर रहा हूँ। 

हूँ 

से तो ज्ञापक हूँ 


मेरे विचार वर्षसिे सोचे हुए और प्रयोगके वाद निरिचित्‌ हुए हैं। लेकिन 
फिर भी मैं यह अपेक्षा नहीं करता कि वे सब विचार सरकारको मान्य होंगे या 
विद्यारदोंको मान्य होंगे या जनताकों भी पसंद होंग | अपने विचारोंका मझे कोई 
आग्रह नहीं है। अगर विचार छोग्रोंको जेँचें, मान्य हों और लोगोंने उनपर 
अमल किया तो अच्छी वात है, नहीं जँचे और अमरू नहीं किया तो 
भी कोई खास दुःखकी वात नहीं हैं। वावा यह नहीं चाहता कि 
'बाबा-वादयं प्रसाणम्‌! चले । वह यही चाहता है कि लोग सोचें, समझें और 
सोच-समझकर जैसा उचित हो, वैसा करें। यह मैने इसलिए कहा कि एछुक्‌ 
पुराना वाक्य है, जो मेरी प्रवृत्तिके लिए अनुकूल है। 'ज्ञापक शास्त्र न तु कारकम्‌ ।! 
जो शास्त्रकार होते हैं, वे हाथ पकड़कर करवाते नहीं । जैसे साइनवोर्ड रास्ता 
दिखाताभर है कि यह रास्ता यहाँसे दरमंगा जा रहा है, आपका हाथ पकड़कर 
वह आपको दरभंगा ले नहीं जायगा। जो शास्त्रीय वत्ति रखता है, वह हमेशा 
ज्ञापक होता है, ज्ञापक यानी जतानेवाला, समझानेवाला, सुझानेवारू होता है। 
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चह कारक नहीं होता, यानी करानेवाला नहीं होता ! तो यह मेरी वृत्ति है । 
इसलिए आपको निर्मयतापूर्वक मेरे विचार सुनने हैं । 


भारतका शिक्षा-शासत्र 


आप जानते हैं कि इन दिनों यूरोप और अमेरिकामें-अनेक नये शास्त्रोंकी खोज 
हुई है और बहाँसे हमको बहुत सीखना है, इसमें कोई शक नहीं । खास करके 
अनेकविध विज्ञानका विकास इन पाँच-पचास सालोंमें वहाँ बहुत ज्यादा हुआ है। 
वह तो हमको सीखना ही चाहिए, लेकिन फिर भी भारतकी अपनी भी.,कुछ विद्याएँ 
है और कुछ शास्त्र यहाँपर प्राचीनकालसे विकसित हैं। उन शास्त्रोंमें शिक्षा-शास्त्र 
एक ऐसा शास्त्र है, जिसका भारतमें काफी विकास हुआ था। ऐसा नहीं है कि 
उस सिलसिलेमें हमको कुछ सीखना नही है, सीखना तो है ही । बल्कि वेद भग- 
वान्‌ने आज्ञा दी है: “आनो भद्गा: ऋतवो यन्तु विव्वतः--दुनियाभरसे मंगल 
विचार हमारे पास आयें ! हम सब विचारोंका स्वागत करते हैं और यह नहीं सम- 
झते कि यह विचार स्वदेशी है या परदेशी है, पुराना है या नया है। हम इतना 
ही सोचते है कि वह ठीक है या बेठीक है । जो विचार ठीक, है वह पुराना हो, 
तो भी लिया जाय । इसमें कोई शक नहीं कि हमको बहुत लेवा है । लेकिन जो 
अपने पास है, उसे भी पहचानना चाहिए। यह इसलिए भी जरूरी है कि जो यहाँका 
होता है, वह यहाँकी परिस्थिति और चारित््यके लिए अनुकूल होता है । 
यहाँका आयुर्वेद यहीकी वनस्पतिकी चर्चा करता है। इसलिए गाँव-गाँवमें उसका 
अधिक उपयोग हो सकता है । उसी तरह यहाँका बना हुआ जो शिक्षा-शास्त्र 
है, वह हमारे स्वभावके अनुकूल होनेके कारण हमें काफी मदद दे सकता है । 


पातंजल योगशास्रम्‌ 


शिक्षा-शास्त्रके ऐसे जो ग्रन्थ संस्कृत भाषामें हैं, उन सबमें शिरोमणि ग्रन्थ 
है---पतंजलिका “योगशास्त्र'। उसमें शिक्षाके विषयमें मानस और अतिमानस दोनों 
दृष्टियोंस विचार किया गया है। 'साईकोलाजिकली' ( मानसशझास्त्रीय दृष्टिसे ) 
सोचना शिक्षाके लिए बहुत जरूरी होता है। उसके बिना शिक्षा-शास्त्र शुरू नही 
होता । लेकिन शुरूके लिए यद्यपि मानसशास्त्रकी जरूरत होती है, तो भी 
उसकी आखिरी मंजिल वया है, कहाँ तक ले जाती है, यह समझनेके लिए 
अतिमानस-भूमिकाका भी ज्ञान होना जरूरी होता है | पतंजलिने योगशास्त्रमें 
वत्तियोंका परीक्षण करके वृत्तियोंके अनुकूल केसे बरता जाय और वृत्तियोंसे 
परे कैसे हुआ जाय, ये दोनों वातें वतायी हैं! बृत्तियोंके अनुकूछ अगर हम नही 
बरतते, तो संसारमें कोई कार्य नहीं कर सकते । इसलिए नवृत्तियोंके अनुकूछ 
सोचना पड़ता है ! वृत्तियोंसे परे होकर अगर नहीं सोचते तो तटस्थ दशेन होता 
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नहीं और इसलिए नजदीकके ही छोटे-से चिन्तनमें हम गिरफ्तार रहते हैं, तो दूर- 
दृष्टिका अमाव हो जाता है। इस वास्ते अतिमानस दृप्टिकी भी जरूरत रहती है 
और मानस दृष्टिकी मी जरूरत होती है। दोनों दृप्टियोंको ध्यानमें रखकर पत्॑- 
जलिने बहुत थोड़ेमें योगद्ञास्त्रमें बात रखी है। इसपर अनेक भाष्य हुए हैं जौर यह 
योगश्ञास्त्र आजतक विकसित होता आया है । भारतमें आज भी इसका विकास 
हो रहा है । 

परसात्मा गुरुरूप 


पतंजलि परमात्माको गृरुरूपमें देखते हैं । 'स .एप पूर्वेघामपि गुरु:--यह 
परमात्मा कौन है ? अपने जो प्राचीन ज्ञानी हो गये हैं, उनका वह गुरु है। मुझे 
बहुत-सी माषाएँ पढ़नेका मौका मिला 32305: लेकिन किसी पघर्मग्रन्थमें या किसी मानस- 
शास्त्रीय ग्रस्थमें परमात्माको शुरुरू से नहीं देखा । परमात्माको प्रायः पिताके 
रूपमें तो देखा ही जाता है। 'पितासि लोकस्य इत्यादि कहा जाता है ४ मर 
मात्मा के लिए 'फादर'-यह तो क्रिश्चियानिटीमें हमेशा आता ही है। माता' के 
रूपमें भी आता ही है। लेकिन योगशास्त्रमें गुरु के रूपमें देखा है । तो आप 
सारे छोग गुरुकी हैसियत रखते हैं, यह वहुत बड़ी वात है। परमात्मा गुरुरूप तो 
है ही, वह 'प्रमगुरु है। वह हम सबको शिक्षा देता है। चैसा ही हमको उसका 
अनुकरण करके सीखना-सिखाना है | गुरु अत्यन्त तटस्थ होकर सिखाता है ! 
उसके सिखानेकी जो दृष्टि है, वह तटस्थताकी है। वह कोई चीज रादता नहीं । 
शिक्षाके लिए खतरा 


परन्तु इन दिनों हमारे यहाँ या दूसरे देशोंमें सरकारी तौरपर जो कुछ भी प्रयत्न 
हो रहे है, वे ऐसे हो रहे हैं कि जिन-जिन विचारोंकी सरकारें बनी हुई होती हैं, 
वे अपने विचारोंका विद्यारथियोंपर असर डालना चाहती हैं और अपनी पकड़में 
विद्यारथियोंको रखना चाहती हैं। वे विद्याथियोंको 


को अपने साँचेमें ढालूना चाहती हैं । 
मान लीजिये कि कहीं कम्युनिज्मका राज हुआ, तो वहाँ कम्युनिज्मका आदर्श 
सिखाया जायगा । इतिहास-शास्त्र भी नये ढंगसे 


गसे सिखाया जायगा। स्टालिनके 
जमानेमें रूसमें एक इतिहास-शास्त्र चरूता था। जव स्टालिन पदच्युत हो गया, 
तव बहाँके गुरुओंने चार-छह महीने वह इतिहास सिखाना बन्द कर दिया। फिरसे 
नया इतिहास लिखा गया, जिसमें स्टालिन देवता नहीं रहा, दूसरे देवताका 
अधिष्ठान हुआ । यह नया इतिहास स्कूलोंमें पढ़ाया जाने रूगा। आपको आइरचर्य 
होगा कि इतिहास भी क्‍या नया-तया बनता है? जो हुआ सो इतिहास । छेकिन 
यहाँ तो जो हुआ सो इतिहास नहीं रहा । यहाँ तो हम जो ध्यानमें रखना चाहते हैं, 
सो इतिहास । इसलिए हमारे अनुकल जो चीजें हैं, उन्हें रखना, जो प्रतिकल चीजें 


ब् 
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हैं, उन्हें छोड़ना और इस तरहका इतिहास बनाकर छात्रोंको पढ़ाना । अगर फासिज्म 
हुआ तो सारे विद्यार्थियोंको फासिज्म सिखाया जायगा । इसी प्रकारसे भिन्न-भिन्न 
राज्य-व्यवस्थाएँ आती हैं, तो वे अपने वरने-बनाये विचारोमें विद्यार्थियोंके दिभागों- 
को ढालनेकी कोशिश करती हैं। लोकशाहीपर यह सचमुच बहुत बड़ा संकट 
उपस्थित है। लोकशाही कहती है कि हर आदमीकों एक वोटका अधिकार है। 
अरे भाई, वोटका, मतका अधिकार देते हो, तो मनन-स्वातंत्र्य भी तो होना चाहिए। 
अगर मनन-स्वातंत्य नहीं है तो एक हाथसे आपने वोटका अधिकार दिया और 
दूसरे हाथसे उसे निकाल लिया, इतना ही होगा । यह बहुत बड़ा खतरा सब देशोंमें 
मौजूद है और अपने देशमें भी है । अत: आप गृरुओंको सावधान होना चाहिए। 


शिक्षकके तीन गुण 


शिक्षकोंमें कम-से-कम तीन गुणोंकी आवश्यकता रहती है। एक गुण, जिसका 
उल्लेख श्री त्रिगुण सेनने किया, यह है कि विद्यार्थियोंपर उनका प्रेम होना चाहिए, 
वात्सल्य होना चाहिए, अनुराग होना चाहिए। यह शिक्षकोंका बहुत बड़ा गुण 
है। इसके विना शिक्षक बन ही नहीं सकता । शिक्षकका दूसरा बड़ा गण यह है कि 
उसे नित्य निरन्तर अध्ययनञ्यीक होना चाहिए। रोज नया-तया अध्ययन जारी रहे 
और ज्ञानकी वृद्धि सतत होती चली जाय । इस प्रकारसे उसे ज्ञानका समुद्र बनना 
है । उसे ज्ञानकी उपासना करनी है । 

ये दो गुण शिक्षकमें सवसे पहले चाहिए । अगर आपमें वात्सल्य है और ज्ञान 
नहीं है ती आप उत्तम माता वन सकते हैं । माताओंमें वात्सल्य भरा होता है, 
पर ज्ञान होता ही है, ऐसा नही । परन्तु कुछ माताएँ ऐसी भी होती है, जिन्हें 
ज्ञान भी होता है। कपिल हंती कार माता ऐसी ही हो गयी है, जिसे कपिल 
महामुनिने उपदेश दिया । ऐसी माताएँ और भी होंगी, लेकिन यों सामान्यतया 
माताओंसे ज्ञानकी अपेक्षा हम नहीं करते, प्रेम और वात्सल्यकी करते है। आपकमें 
अगर वात्सल्य है और ज्ञान नहीं है तो आप प्रवृत्तिपरायण बन सकते हैं। माताके 
नाते उत्तम प्रवृत्ति आप कर सकते हैं । अगर आपमें प्रेम नहीं है, वात्सल्य 
नहीं है, तटस्थता है और ज्ञानकी साधना आप करते हैं, तो आप तत्त्वज्ञानी 
बन सकते हैं, विचारक वन सकते हैं, निवृत्तिनिष्ठ बन सकते हैं। देशकों आपका 
बहुत बड़ा लाभ मिल सकता है, लेकिन आप गुरु नहीं वन सकते। इसीलिए 
गुरुके लिए जरूरी है निरच्तर चिन्तनशीरूता--ज्ञानकी वृद्धि प्रतिदिन होती रहे। 
यह दृष्टि तथा शिष्योंके लिए अत्यन्त वात्सल्य और प्रेम, ये दो गुण वो गुरुमें 
होने ही चाहिए । हे 

गरुमें एक तीसरा गुण भी होना चाहिए । इन दिनों विद्यार्थियोंके दिमागपर 
राजनीतिका बड़ा आक्रमण है, और ये विद्यार्थी शिक्षकोंके हाथमें हैं। यदि शिक्षक 


जाचार्प-कुल ११५ 


ही राजनी तिमें रंगे हों और राजनीतिका वरदह॒स्त उनके सिर॒पर पड़ाहो तो समझना 
चाहिए कि गंगामैया समुद्रकी शरण गयीं, लेकिन समुदते उसे स्वीकार नहीं किया। 
तो जो हालत गंगाकी होगी, वही हालत विद्याकी होगी। विद्या प्रोफेसरोंकी, 
आचारयोकी और शिक्षकोंकी शरण गयी और उन्होंने उसको स्वीकार नहीं किया। 
राजनीतिके खथालसे ही सोचा। समझना चाहिए कि शिक्षकोंका चहुत बड़ा 
अधिकार है, इसलिए वे सब राजनीतिसे मुक्त रहें। मान लीजिये कि कोई जस्प- 
तालका सेब॒क है, जो कांग्रेस या किसी राजनैतिक नेताका दोस्त है | यदि बह 
पार्टी-पॉलिटिक्सका खयारू करके रोगीकी पक्षपातपूर्ण सेवा करता रहेगा, किसीकी 
ज्यादा और किसीकी कम, तो वह अस्पतालूकी सेवाके लिए नाल्‍रायक है। अस्पताल- 
की सेवा करतेवालग जो आदमी है, उसे पक्षमुक्त होना चाहिए | यदि वह पक्षयुक्त है 
तो समझना चाहिए कि उस कामके लिए वह लायक नहीं है। इसी प्रकार न्याया- 
घीशको कीजिये । क्या कोई न्यायाघीश किसी पक्षका हो सकता है? न्यायमें 
नया पक्षपात कर सकता है ? नहीं कर सकता ) असेम्वलीके स्पीकर-अध्यक्ष-- 
क्या किसी पक्षका पक्षपात कर सकते हैं ? नहीं कर सकते । अगर उन्होंने किया 
तो गरूत माना जायगा। यही हैसियत शिक्षकोंकी है। अगर शिक्षक राजनीतिमें 
पड़े हुए हैं, तो समझना चाहिए कि वे कर्ता नहीं हैं, कर्म हैं। उनको करनेवाले 
दूसरे कर्ता हैं, और वे उनके कर्म हैं। उनके हाथमें कतृत्व नहीं है। वह कर्मणि 
प्रयोग है, कर्तेरि प्रयोग नहीं । उस हारूतमें शिक्षकका व्यवसाय वेकार हो जायगा। 
उसका अपना जो स्थान है, वह नहीं रहेगा । 


सबके लिए एक-से विद्यालय 


प्राचीनकालमें शिक्षाकी यह स्थित्ति नहीं थी । भगवान्‌ कृष्णकी कहानी है । 
कुप्णने देशको कंससे मुक्ति दिखायी। भारतमें इतना बड़ा पराक्रम उन्होंने अपने 
बचपनमें हो किया । फिर उनके पिताजीकों याद आया कि इसको तालीम नहीं 
मिली है और इसके पास कोई डिग्री मो नहीं है। इस बास्ते इसे किसी गुरुके पास 
भेजना चाहिए। तब गुरुके पास तालीमके छिए भेज दिया। गुरुने सोचा कि 
- यह एक महान्‌ अवतार है। इसके हाथसे कंस-मुक्ति हो गयी। इसे तालीम देने- 
के लिए मेरे पास भेजा है । अच्छी बात है। इसे देंगे तालीम ४ ऐसा सोचकर 
उसे एक गरीब ब्राह्मण विद्यार्थीके क्लासमें रखा और दोनोंको कहा 


हक गा कि तुम दोनों 
लसे लकड़ी चीरकर राना | यह ब्राह्मण अत्यन्त दरिद्र था। इसका चाम था 
झुदामा। कया था एक महान राजपुत्र। दोनोंको एक ही क्छासमें रख । यह नहीं 
कि अमीरके लिए पब्लिक स्कूल और गरीबके लिए दूसरा स्कूछ। इन दिनों ऐसा 
होता है कि कुछ लोगोंके लिए 'पदिरूक स्कूछ होता है। पब्लिक स्कूल” वह, 
जहाँ पब्लिक नहीं जा सकती ! वैसा सेद तो उस गुरुने किया नहीं और दोनोंको 


श्३्द तौसरी शक्ति 


शरीर-श्रम ( फिजिकल लेवर ) का वरावरका काम दे दिया। दोनोंने यह काम अच्छी 
तरह किया और दोनोंको गुरुने छह महीनेमें सटिफिकेट दे दिया । कृष्णसे कहा- 
“तुम्हारा काम बहुत अच्छा रहा, ज्ञानी तो तुम हो ही, केवल मेरा आदर बढ़ानेके 
लिए तुम आये थे | लेकिन तुमने सेवाका बहुत अच्छा काम किया और जो सेवाका 
काम करता है, उसे जरूर ज्ञान मिलता है। इसलिए सारा ज्ञान तुम्हारे पास पहुँच 
चुका। अब मैं तुम्हें विदा करता हूँ ।” फिर कृष्ण भगवान्‌ गुरुको नमस्कार करने गये। 
गुरुते कहा- मुझसे कुछ माँग छो।” कृष्णन सोचा-“क्या माँगें ? ” उन्होंने माँगा- 
“मातृहस्तेन भोजनस्‌“--मुझे मरनेतक माताके हाथसे भोजन मिले । 


शिक्षा-विभाग शासनसे ऊपर 


घह सारी कहानी मैंने इसलिए सुनायी कि अपने यहाँ जो कुछ विचार था, उसमें 
शज्य-सत्ताकी सत्ता गुरुपर नहीं थी ! गुरु उससे परे था । तो होना तो यह चाहिए 
कि जिस तरह न्यायालय शासनसे बिलकुल ऊपर है, और जहाँ ठीक छगे, वहाँ 
शासनके खिलाफ भी निर्णय ले सकता है, उसी तरह शिक्षा-विभागको भी शासनसे 
ऊपर होना चाहिए। न्याय-विमागको शासनकी तरफसे तनख्वाह मिलती है, 
लेकिन फिर भी उसपर शासनका अंकुश नहीं है। यह बात न्‍्याय-विभागके बारेमें 
जिस तरह मान्य हो गयी है, उसी तरह शिक्षाके बारेमें भी मान्य होनी चाहिए । 
तब शिक्षा पनपेगी । अगर यह वात ध्यानमें आये कि आजकल हम राजनी तित्ञों- 
की पकड़में हैं, तो उस पकड़से छूटे बिना शिक्षाका कोई मसला हल नहीं होगा । 


तालीसका पुराना ढाँचा अशोभमनीय 


पुरानी बात है, १९४७ के १५ अगस्तकी--स्वातंत्र्य-दिवसकी । मैं उन दिनों 
वर्धाके नजदीक पवनारमें रहता था। लोगोंने मुझको व्याख्यान देनेके लिए वर्घा 
ब॒लाया। मैने उनसे पूछा कि देखो माई, स्वराज्य मिल गया | तो क्या पुराना 
झण्डा एक दितके लिए भी चलेगा ? ” वे बोले, “नहीं चलेगा ।” अगर पुराना झण्डा 
चले तो उसका अर्थ होगा कि पुराना राज्य ही चल रहा है। जैसे नये राज्यमें 
नया झण्डा होता है, वैसे ही नये राज्यमें नयी तालीम चाहिए । अगर पुरानी ही 
तालीम चली तो समझना चाहिए कि अभी भी पुराना राज्य ही चल रहा है, 
नया राज्य आया ही नहीं । गांघीजीने टूरदृष्टिसे “नयी तालीमों नामकी एक 
पद्धति सुझायी--और वह गांधीजीने सुझायी, इसलिए मान्य करनी चाहिए, 
ऐसी बात नहीं । इसकी जिम्मेदारी हमपर नहीं कि वह बात हमें वैसी-की-वैसी 
माननी चाहिए, न गांबीजी स्वयं वैसा मानते थे कि उनकी चीज वैसी-की-वैसी 
मानें ।--अगर मेरे हाथमें राज्य होता--जिसके होनेका सम्मव था नहीं, और अब 
तो है ही नहीं,-+लेकित अगर मेरे हाथमें राज्य होता तो सारे विद्यार्थियोंको मैं 


आचार्य-कुछ १३७ 
वीन महीनेंकी छूटूटी देता और कहता कि खेल-कूद लीजिये, जरा मजबूत बनिये, 
जरा खेंती-उद्योगका काम कीजिये, स्वराज्यका आनन्द मोगिये, और इस बीच 
शिक्षा-शास्त्रियोंका सम्मेलन कराया जायगा और उनसे कहा जायगा कि तीन 
महीनेके अन्दर उन्हें हिन्दुस्तानकी तालीमका ढाँचा तैयार करना होगा । वह तैयार 
हो जायगा तो तालीम शुरू हो जायगी। अगर मेरी चलती तो में 30202 करता । 
इसके बदले एक पंचवार्षिक, दो पंचवाषिक, तीन पंचवाधिक, चार ़ 
योजनाएँ चरछीं, और तालकीमका ढाँचा पुराना-का-पुराना ही रहा । कोई बदल 
नही । 

* आजकलरकी सरकार कहती है कि शिक्षाके वारेमें वड़े-बड़े प्रइत हैं । 'एजु- 
केशव'-शिक्षा-का 'एक्सप्लोजन' हुआ है। भारतमें शिक्षाका बहुत ज्यादा विस्तार 
हुआ है। इसलिए नयी-नयी समस्याएँ हमारे सामने आ खड़ी हुँ । तो में पूछता 
हूँ : “क्या अच्छी वस्तुका कहीं एक्सप्लोजन' होता है ? अगर शिक्षाका 
'एक्सप्लोजन' हुआ है, तो मतरूब यह है कि शिक्षा कोई बुरी चीज है। आज 
दरअसऊर ऐसा है। आज भारतकी हालत ऐसी है कि अगर आप तालीम बढ़ाते 
नहीं तो लोग बेवकूफ रहेंगे, और अगर तालीम बढ़ाते हैं तो वेकार बनेंगे ॥ अब 
या तो बेवकूफ रहो, या बेकार बनो | दोमेंसे एक तो बनना ही पड़ेगा । दोनोंमेंसे 
आप क्या मंजूर करेंगे ? आप देख लीजिये ।” यह बात मैंने जाकिर साहबके सामने 
रखी, जब वे पिछली बार हमसे मिलने आये थे । बोले, “विनोबाजी, आपने कहा, 
जिनको यह तालीम मिलती है, वे बेकार वनते हैं। वे सिर्फ वेकार नहीं बनते, 
बेकार भी बनते हैं, बेवकूफ भी बनते हैं।” मेरी वातमें इतना उन्होंने सुधार कर 
दिया । उन्होंने कहा कि अशिक्षित छोग वेबकूफ और शिक्षित लछोग बेकार, 
ऐसा नहीं । अशिक्षित लोग बेवकूफ हैं और शिक्षित छोग बेवकूफ और बेकार 
दोनों हैं। इस वास्ते शिक्षाका ढाँचा तुरत बदलना चाहिए था। जो हुआ सो हुआ, 
अब तो वदरूना चाहिए । 


शिक्षाकी समस्या 


कहा जाता है कि 28380: शिक्षाकी बड़ी समस्या है। मैंने कहा कि शिक्षा 
वह चोज है, जिससे सम हल होता है, पर यहाँ तो शिक्षा भी समस्या 
हो गयी है ! ऐसा क्यों ? अब क्या कहा जाय ? इसका कारण है--राज्यके 
हाथमें शिक्षा चली गयी। जो अधिकार आपने शंकराचार्यको नहीं दिया, जो 
अधिकार आपने तुलसीदासको नहीं दिया, वह अधिकार आपने शिक्षा-संचालूकको 
दे दिया। वह कोई भी किताव वनायेगा, वह पाठ्यपुस्तकके रूपमें सारे प्रान्तमें 
चलेगी। हर लड़केको वह किताब पढ़नी पड़ेगी | जमशेदपुरसे जयनगरतक और 
दुमकासे दुभभ्वतीतक, सारे विहारमें एक ही किताव चलेगी । अगर बच्चे ठीक 


१३८ तीसरी शक्ति 


अध्ययन नहीं करेंगे, तो फेल होंगे। शिक्षाविभागवाले आदमियोंने जो किताब 
तय कर दी, जो पास कर दी, उसे पढ़ना पड़ेगा । यह अधिकार आपने न शंकरा- 
चार्यकोी दिया, न तुलसीदासको | तुलसीदासजी यह नहीं कर सके कि जबरदस्ती 
हरएकको रामायण पढ़नी पड़ेगी । काफी लोग रामायण पढ़ते हैं, पर अपनी 
स्वेच्छासे पढ़ते हैं | परन्तु यह अनिवायें किताव सबको पढ़नी ही पड़ेगी, 
शिक्षा-अधिकारीकी आपने इतनी योग्यता मानी ! 

सार इसका यह है कि हरएकका अपना-अपना स्थान होता है ! शिक्षाका 
सारा-का-सारा क्षेत्र शासनमुक्त होना चाहिए । इसे मुक्त रखना आपके अधि- 
कारमें है । आप स्वयं मुक्त हो जाये, तो शिक्षा भी मुक्त हो जाय । 


शिक्षा $ ज्ञान और कर्मका योग 

गांधीजीने, कृष्णने, पतंजलिने, सबने हमें सिखाया कि ज्ञान और कर्म के दो 
टुकड़े नहीं होने चाहिए। ज्ञान करमसे अलंग नहीं होना चाहिए । अगर ऐसा हुआ 
कि कुछ लोगोंके पास ज्ञान और कुछ लोगोंके पास कर्म हो, तो राहु-केतुका समाज 
बनेगा । राहु यानी सिर-ही-सिर, उसको रुण्ड नहीं, सिर्फ मुण्ड॥ और केतु यानी 
रुण्ड-ही-रुण्ड, नीचेका हिस्सा, उसके मुण्ड ही नहीं । देहातके सारे लोग केतु बनेंगे 
और शहरके लोग राह वनेंगे। ऐसा राहु-केतु-समाज बना तो बड़ी मुश्किल होगी । 
देशमें पहलेसे ही जातिभेद है, प्रांतमेद है, भाषा-भेद है। एक नया पक्ष-भेद और 
दाखिल हो जायगा । इसमें अगर यह भी एक भेद हो जाय कि कुछ छोग तो काम 
ही काम करें, कुछ लोग ज्ञान ही ज्ञान हासिल करें--ज्ञानवालेको काम नही, 
कामवालेको ज्ञान नहीं, काम करनेकी शक्ति किसानके हाथमें और ज्ञानकी शक्ति 
शहरवालेके हाथमें-तो क्या हालत होगी ? इस वास्तें अगर उत्पादन बढ़ाना है, 
पराक्रमका काम करना है, विकास करना है, तो ज्ञान और कर्मको इकट्ठा 
होना चाहिए । गांधीजीके कहनेका तात्पर्य यही था। 

आश्चर्यकी वात है कि यह जो गांधीजीकी बात है, उसका स्वीकार भारतमें 
अभीतक नहीं हुआ, लेकिन चीनने उसका पूरा स्वीकार कर लिया। गांघीने कहा 
और चीनने सुना । गांधी और माओ इस मामलेमें एकमत हो गये । चीनवासियों- 
ने सारे देशके तमाम लोगोंको एक ही स्कूलमें रखा है। उन्होंने बड़े-बड़े स्कूल 
नहीं बनाये । उन्होंने अपने स्कूलका नाम दिया हाफ-हाफ स्कूल” । उसमें तीन 
घंटे काम करना पड़ेगा और तीन घण्टे पढ़ना प्रड़ेगा । वहाँ तो कम्युनिज्म है । 
जो बात कहते हैं, उसपर फौरन अमल करते हैं। यह कम्युनिज्मका एक बहुत 
बड़ा गण है। इधर हम छोग हमेशा डाँवाडोल-रहते हैं, सोचते रहते हैं, चिन्तन 
करते रहते हैं, कानूत बनाते रहते हैं। तो चीनमें सब-के-सब एक ही स्कूलमें 
पढ़ते हैं । वे कन्वेंसे कन्चा रूंगाकर काम करते हैं । वरावरीके नातेसे आपसमें 
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वर्ताव करते हैं। ऊँच और नीचका भेद वहाँ खतम है। समीको कर्म और ज्ञान, 
दोनों मिलता है । यह और बात है कि उनका कम्यनिज्मवाला और सोशलिज्म- 
वाला ज्ञान रंगीन होता है । परन्तु सबको ज्ञान, सबको काम, दोनों आधा-आघा, 
-+थह चीज चीनवालोंने की । यहाँपर भी हमें इस वातका आयोजन करना होगा 
कि हमारे सब बच्चोंको काम और ज्ञान समान रूपसे मिले | जैसे कृष्ण भगवान्‌ 
सारथी होनेके लिए भी तैयार हैं, लड़नेके लिए भी तैयार हैं, मगवदगीता कहनेके 
लिए भी तैयार हैं, गुरु बननेको भी तैयार हैं, शिष्य वननेको भी तैयार हैं। अर्जुनसे 
कृष्ण भगवान्‌ १९ साल बड़े थे । अर्जुन कृष्णसे पूछता है--“क्यों भैया, मेरा 
सारथी---शोफर बनेगा ? तब तो मैं छड़ सकता हैं ।” भगवान्‌ कृष्णको सारथी 
वननेके लिए कहना कितनी विलरक्षण बात है ! लेकिन कृष्ण भगवान्‌ इतने सम्र 
थे कि उन्हें लेशमात्र भी अहंकार नहीं था। हर कोई उनको काम बता सकता 
था। तो वे सारथी बन गये । अर्जुन क्षत्रिय था । युद्ध समाप्त होता, तो शञामको 


सन्ध्यावन्दन करता था। उधर कृष्ण मगवान्‌का काम था अर्जुनके घोड़ेकी मालिश 
करना । उनकी सन्ध्योपासना यही थी । यह सारा दृश्य आपको महामारतमें 
मिलता है। जैसे भगवान्‌ कृष्ण दोनों शक्तियोंसे सम्पन्न हो गये, जैसे व्यास 
भगवान्‌ दोनों शक्तियोंसे सम्पन्न हो गये, वैसे ही हमारे सारे शिक्षा-शास्त्रियों 
और विद्यार्थियोंको दोनों शक्तियोंसे संपन्न होना चाहिए, तब अपना काम बनेगा । 
सजहवब ओर राजनीतिके स्थानपर अध्यात्म और विज्ञान 


'_ एक और बात | मुझे उत्तम प्रचारक मिले थे--पण्डित जवाहरलाल नेहरू। 
रूसमें, अमेरिकामें, जहाँ-जहाँ भी गये, उन्होंने कहा कि बाबाका ( विनोबाका ) 
कहना है कि विज्ञान और अध्यात्म दोनोंको इकट्ठा होना चाहिए। 'पॉलिटिक्स 
एण्ड रिलीजन आर आउटडेटेड'--राजनीति और घर्म अब पुराने पड़ गये । 
उनके दिन रूद गये। धर्म-पन्थोंके दिन रद गये। भिन्न-भिन्न घर्मोकौ. जगह अध्यात्म 
आना चाहिए और राजनीतिकी जगह विज्ञान जाना चाहिए, तव काम होगा। 
पंडितजीनें इस विचारका खूब प्रचार किया । 

मेरा खयाल है कि पटनामें उन्तका एक व्याख्यान हुआ था, जिसे मैंने अख- 
बारमें पढ़ा था। उसमें उन्होंने कहा था कि “मैं यद्यपि राजनीतिमें मुब्तिला 
हैं, तो मी वाबाके विचारोंको स्वीकार करनेकी मेरी इच्छा होती है। राजनीति 
छोड़नी होगी, घर्मपंथ छोड़ने होंगे । व्यापक विज्ञान और व्यापक अध्यात्म 
स्वीकार करना होगा, तभी बुनियादी मसले हल होंगे।” अन्यथा क्‍या होगा ? 
राजनीतिज्ञ एकताके लिए जो काम करेंगे, वे फूट डालनेवाले होंगे । उन्हें 5 
सुझता नहीं कि उन्होंने क्या किया | उन्होंने बंगला भाषाके दो टुकड़े कर दिये। 
उद़ूके दो टुकड़े कर दिये। पंजाबीके दो टुकड़े कर दिये । जोडनत, कोरिया, बलिनके 
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जमानेका अत्यन्त ज्ञानी । जो महान्‌ ज्ञानी हैं, उसका नाम है विदुर । चिदुर 
इतना बड़ा ज्ञानी था कि पाणिनिको उसके लिए स्वतंत्र सूत्र वनाना पड़ा: 'ययः 
विदुरभिदुरी / “विदुर' और “'भिदुर', दो खास शब्द हैं। विद्‌' घातुकों 'उर' 
प्रद्यय लगाकर विदुर' शब्द बतता है। जो अत्यंत ज्ञानी, महाज्ञानी, उसका 
नाम विदुर । फिर भिदुर यात्ती अत्यन्त मेदन करनेवाला, प्रखर मेदन करनें- 
वाला। एक है विदुर, एक है 'भिदुर। दो शब्द हैं संस्कृतमें। ऐसे दोनोंको 
इकट्ठा करके पाणिनिते सूत्र बनाया--“'यया विदुरभिदुरो / इतना महान्‌ 
ज्ञानी भी विस्मित हो गया, निर्णय नहीं ले सका । आजका वच्चा भी निर्णय 
देगा-“स्त्री कया कोई सम्पत्ति है, जो यूतमें रूगा सकते हैं ? बिलकुल 
गरूत काम ॥” 

तो सार यह है कि पुराने जो विचारक हो गये हैं, उनके विचारोंको जैसा 
का तैसा सनातन धर्मके नामपर स्वीकार कर लेनेमें सार नहीं है। इसमें अध्यात्म- 
का आधार लेना चाहिए। 

अपने यहाँ क्या होता है ? अध्यात्म-विद्याका तो अपने यहाँ स्कूलोंमें कोई 
सवार ही नहीं ॥ एक चीज है सेक्यूलर” ( घर्मनिरपेक्ष ) के नामसे । सेक्‍्य- 
लरिज्म' ( धर्मनिरपेक्षता ) हैं, इसलिए रामायण सिखा नहीं सकते, बाइविल 
सिखा नहीं सकते, कुरान सिखा नहीं सकते । फिर क्या सिखा सकते हैं ? इसके 
लिए अंग्रेजीमें एक सुन्दर शब्द है--लिटरेचर' ( साहित्य ) के तौरपर रामायणका 
'पीस' (अंश ) हो सकता है। ऐसा 'पीस'-पीस' लेकर कोई अध्यात्म बनेगा ? 
तो हमारे यहाँ जो सर्वोत्तम साहित्य है, वह सवका सब त्याज्य हो जाता है, 
क्योंकि यह सब 'सेक्युलरिज्म' में नहीं जाता है। यह 'सेक्युलरिज्म' का गलत 
खयाल है। सर्वोत्तम अध्यात्म-विया जो भारतमें थी, उसका अव्ययन-अध्यापत 
स्कूलोंमें होता चाहिए और उसके साथ-साथ वर्तमान विज्ञानका भी अध्ययन 
होना चाहिए। 


छात्रोंकी अनुशासनहीनता 


विद्यार्थियोंके वारेमें हे ज्यादा नहीं कहेंगा, क्योंकि अपने यहाँ एक सूचमें 
सारा उत्तर दे दिया है--शिष्यापराधे ग़ुरोदंण्ड”। यदि शिष्यसे कोई अपराध 
हुआ है तो गुरुको डण्डा। इस वास्ते विद्यार्थियोंके कितने भी अपराध हों, उनके 
गुनहगार शिक्षक लोग हैं। यह जपने यहाँका न्याय है। अगर तालीम ठीक रही 
और विद्या्थियोंको शिक्षामें कोई लक्ष्य मालूम हुआ, तो निश्चय है कि वे अध्ययन 
अच्छा करेंगे, इसमें कोई शक नहीं | लेकिन 


के नहीं । लेकिन आजकी हालत तो यह है कि 
सारी शिक्षा लक्ष्यहीन ( पर्पजलेस ) है।.सीखकर क्या करवा है, उपका आम 
ही नहीं । इसलिए उनके वारेमें मैं अमी कुछ नहीं कहेँगा । कि 


१४२ तीसरो शक्ति 


भाषाका प्ररृनत 


एक वात और | और वह है भापाकी । मुझे भाषाओंके लिए अत्यन्त प्रेम है । 
कोशिश करके मैने अनेक भापषाओंका अध्ययन किया । हिन्दुस्तानके संविधानमें 
१५ भाषाओंके नाम हैं । उतर सब भाषाओंका अध्ययन बाबाको हुआ है । उसके 
बाद फारसी और अरबी,--इन दोनों भापाओंका भी अच्छा अध्ययन बावाको है । 
अरबी भाषाका तो बाबा पंडित ही कहा जायगा | उसने कुरानका एक सार भी 
निकाला है। उसके अलावा चीनी और जापानी भाषाओंके अध्ययनकी भी बावाने 
थोड़ी कोशिश की है। जापानके एक भाई हमारी यात्रामें आये थे। उन्होंने महीनों 
मुझे जापानी सिखायी। मेरे ध्यानमें आया कि यदि नागरी लिपि भारतमें चलेगी 
तो जापानके लोग भी नागरी लिपि स्वीकार कर सकते हैं, क्योंकि वे लिपिकी 
तलाशझमें हैं । जापानीमें एक बड़ी बात मैने यह पायी कि उस भाषाकी रचना 
भारतीय भाषाके जैसी है, त कि यूरोपियन भाषाके जैसी । उसमें मेरा थोड़ा ही 
ज्ञान है। थोड़ा ज्ञान प्रेमके लिए पर्याप्त है, ज्ञानके लिए पर्याप्त नहीं। 
फिर हमने चीनी भाषाके अध्ययतकी कोशिश की। उसके लिए एक चीनी भाई भी 
मेरे पास आये थे । शब्दकोय भी बहुत बड़े-बड़े मेरे पास आये थे। चीनी बड़ी 
विकट भाषा है | छोट-छोटे दब्दोंमें पूरा वाक्य वन जाता है। बड़ी सुन्दर 
भाषा है । इसकी एक खूबी यह है कि वह चित्र-लिपिकी भाषा है और चित्र-लिपि- 
के वाते उसमें हजार-बारह सौ 'सिम्ब७' ( चिह्न ) हैं। ये सारे 'सिम्बल' सीखने- 
के बाद भाषा आती है। चीनमें अनेक भाषाएँ हैं । लेकित उनकी एक लिपि-- 
चित्र-लिपि होनेसे उस लिपिपरसे चीनी छोग अपनी-अपनी भाषाएँ पढ़ लेते हैं । 


सभी भाषाओंके प्रति आदर 


तात्पर्य यह है कि मैंने भाषाओंके लिए परिश्रम किया है और मुझे भाषाओंके 
विषयमें बड़ा आदर है। अंग्रेजी तो मैंने थोड़ी सीखी ही है, थोड़ी फ्रेंच भी सीखी 
है। मेरी पदयात्रामें एक जर्मन लड़की आयी, तो उससे जम सीख छी। इंग्लिश 
और फ्रेंच दोनों आती हैं, इसलिए जर्मन सीखनेमें ज्यादा परिश्रम नहीं करना 
पड़ा । महीतेमरके अन्दर जर्मेन आयी। दोनों-तीनों माषाओंकी रचना समान है। 
उसके बाद लैधिनका भी थोड़ा अभ्यास किया। पुरानी संस्कृत छैटिनके नजदीक 
पड़ती है। मैंने समझा कि काफी अध्ययन कर लिया, वस है। लेकिन एक दिन 
एक भाई आये और बोले--- अध्ययन तो आपने काफी किया, लेकिन एक नयी 
भाषाका अध्ययन नहीं किया । इस वास्ते आपका ज्ञान बहुत ही कमजोर है। 
आपको एप्पिरेण्टो' सीखनी चाहिए ।” मैने कहा कि शिक्षक मिल जाय तो मैं 
“एस्पिरेण्टो' भी सीख सकता हूं । यूगोस्लावियाने एक शिक्षक भेजा । मैं उन दिनों 


आचायें-कुल १७३ 


पंजावमें पदयात्रामें था। वह शिक्षक मेरे साथ पदयात्रामें रहा और मैने २० दिनमें 
'एस्पिरेण्टो' सीख ली । यह कहानी मैंने इसलिए सुनायी कि मुझे सभी भापा- 
ओंके प्रति अत्यन्त आदर है। आज भी यदि कोई भाषा सिखानेवाला मिलू जाय 
और जरूरत पड़े तो नयी भाषा सीख सकता हूँ। इस वास्ते मापाके बारेमें मैं 
जो कहूँगा, उसमें किसी भापाके वारेमें कोई प्रीजुडिस' ( पूर्वाप्रह )--अनु- 
कूल या प्रतिकूल--मेरे दिलमें होगा, ऐसा नहीं मानना चाहिए । ऐसा है नहीं । 


सवोह्ध-दशेन जरूरी 


अंग्रेजीके वारेमें मैं एक वात कहना चाहता हूँ । बहुत छोगोंको रूगता है कि 
अंग्रेजीके विना शिक्षा वहुत अघूरी रहेगी, क्योंकि दुनियाके लिए वह एक खिड़की 
है। मै यह वात मानता हूँ । लेकिन मैते ऐसे घर देखे है कि उनमें एक ही दिशामें 
एक ही खिड़की थी । तो घरवालोंको विद्व-दर्शन नहीं होता था, एक तरफका 
ही दर्शन होता था। वैसे अगर आप एक ही 'खिड़की' रखेंगे तो सर्वाग-दर्शन नहीं 
होगा, एक ही अंगका दशेन होगा । आपको कम-से-कम ७ 'खिड़कियाँ” रखनी 
होंगी-इंग्लिश, फ्रेंच, जमेंन, रशियन ये चारों यूरोपकी, चीनी और जापानी, ये दो 
सुद्रपूवेकी, ओर एक अरबी--ईरानसे केकर सीरियातकका जो क्षेत्र है, उसके 
लिए-तो इस तरह ७ “खिड़कियाँ' आप रखेंगे तो ठीक होगा | अन्यथा एक 
“खिड़की' आपने रखी तो बहुत ही एकांगी दर्शत होगा और दुनियाका सम्यक- 
दर्शन नहीं होगा, गलत दन होगा। हम उस भाषाके अघोीन हो जायेंगे और 
स्वतन्त्र बुदछ्धेसि सोचनेका हमें मौका नहीं मिलेगा । 


यह मैं मान्य करता हूँ कि हमारे यहाँ अंग्रेजी सिखानेकी काफी अच्छी सहूलियत 
है । इस वास्ते अंग्रजी सीखनेबाले छोग ज्यादा निकलेंगे, दूसरी भापाके कम 
निकलेंगे । केकिन इन सात भाषाओंके उत्तम जानकार अपने यहाँ होने चाहिए 
तमी मारतका काम ठीकसे चलेगा। नहीं तो मारतके लिए खतरा है जाने-अन- 
जाने वह इंग्लैण्डके पक्षमें, अमेरिकाके पक्षमें रहेगा | मुझे इसका कोई विरोध नहीं 
है। अगर इंग्लेण्ड और अमेरिकाका पक्ष हमारे लिए अच्छा है तो अच्छा ही है। 
परन्तु हम 220 अंग्रेजी भाषा ही पढ़ते रहेंगे तो उन्हींकी सारी खबरें हमपर 
आक्रमण करती रहेंगी, और उघर रूसमें, जमेनीमें, जापानमें क्या चल रहा है 
इसका हमें कोई पता नहीं चलेगा |; अगर चलेगा तो अंग्रेजी भाषाके द्वारा चलेगा 
यानी धूर्वाग्रही होगा। इस वास्ते हम इसे बहुत बड़ा खतरा मानते हैं कि इतने 
बड़े विद्याल मारतके लिए हम_एक ही दरवाजा रखें। यह गरूत है। एक 
“खिड़की से काम नहीं चलेगा ॥ 


२४४ तीसरो शक्ति 


माठ्भाषाका उत्तम अध्ययन हो 


दूसरी बात यह है कि शिक्षामें अगर आठ सालकी शिक्षा हमें बच्चोंको देनी है 
ओर उस आठ सालकी शिक्षाके अन्दर अगर हमने अंग्रेजी, फ्रेंच या जर्मन, ऐसी 
कोई “खिड़की” रखी, तो वह वेकार है। उसकी जरूरत है नहीं, क्योंकि वे लोग जो 
अंग्रेजी या फ्रेंच सीखेंगे, वह ज्यादा सीखेंगे नहीं । और ऐसे थोड़े-से ज्ञानका कोई 
उपयोग नहीं, क्योंकि वे तो आठ सालकी परीक्षा देकर चले जायेंगे । कोई खेतीमें 
जायगा, कोई कहीं जायगा, अपना-अपना काम करेगा । उन सब लोगोंपर वह रादना 
ठीक नहीं । वे कहेंगे कि आपकी खिड़की” हमारे लिए किस कामकी ? हम तो 
खेतीमें रहते हैं। खिड़की तो उसे चाहिए, जिसके घरमें दीवालें हों । हमारे घरमें 
तो दीवाले होती ही नहीं, ऊपरसे भी फटा रहता है ! इसलिए उन्हें 'खिड़की' के 
फेरमें नहीं डालना चाहिए और इन भाषाओंसे मुक्त करना चाहिए। परिणाम यह 
होगा कि अपनी भाषाका वे उत्तम अध्ययन करेंगे। अमी तो अपनी भाषाका भी 
ठीकसे ज्ञान होता नहीं और अंग्रेजी भाषाका भी ज्ञान कच्चा रहता है। अगर वे 
मातृभापाका अध्ययन करें तो उनके जीवनमें उसका कुछ उपयोग होगा । 
आइचर्येकी बात है कि आजका जो शिक्षक है--आप लोग जरा मुझे क्षमा करेंगे, 
वह हमाल ( कुली ) है। ऊपरसे लिखकर आता है कि आपका टाइम-टठेबुलू ऐसा 
रहेगा | यह हमाल तदनुसार सिखायेगा। क्‍या सिखाना है, यह तो लिखकर 
आता ही है। कौत्तसा विपय कितने घण्टे सिखाना, यह भी लिखकर आता है। 
उस हालतमें यह होता है कि मातृभापाका ज्ञान कच्चा रहता है। अंग्रेजीका 
ज्ञान भी पक्‍का होता नहीं । बजाय इसके अगर मातृभाषाका अच्छा अध्ययन 
करे, तो इसका उसके जीवनमें कुछ उपयोग होगा । न्‍ 


शब्द-साधनिका भाषाका आधार 


मैं एक सुझाव देना चाहता हूँ कि जो हिन्दी सीखे, उसे संस्कृत मी सीखनी 
चाहिए । संस्कृत यानी गच्छामि, गच॑ुछति' नहीं । संस्कृतमें जिसे हम 'शब्द- 
साधनिका' कहते हैं, वह शब्द-सावनिका' हमारी भापाका आघार है। यह सारी 
शब्द-साधनिका सिखानी चाहिए | जैसे एक योग” शब्दसे योग, उद्योग, संयोग, 
वियोग, प्रतियोग आदि शब्द बने। योग्य, अयोग्य ये विशेपण बने ।॥ यक्‍त, 
अयुक्‍त, आयुक्‍त, श्रयुकत, नियुक्त, उद्युक्त--ये मूत कृदन्‍त कालरूके रूप बने । योगी, 
वियोगी, संयोगी इत्यादि रूप बनें। योज्य, योजनीय, प्रयोजनीय--ये झब्द बने । 
एक युज्‌ घातुपरसे कम-से-कम ४०० शब्द हिन्दीमें चलते है। ये संस्कृत माने 
जायेंगे। यह वापकी जागीर' है, जो बेटेकी ही है। उसके बिना हिन्दीका ज्ञान 
अत्यन्त अधूरा रहेगा और हिन्दी भाषा सर्वे-विचार-प्रकाशनमें समर्थ नहीं होगी । 


आचार्य-कुल श्ड्प्‌ 
इसलिए यह बहुत जरूरी है कि शब्द-साथनिका सिखायी जाय। भ्रह्मर, आहार, 
संहार, विहार, परिहारमें एक ही धातु है। 'प्र' जोड़तेसे ठोंकनेका अर्थ होता है। 
मारना संहार हुआ, नाइता, जलपान करना 'उपहार' हुआ, शंका-निरसन 
परिहार! हो गया । इस प्रकार एक ही ह बातुसे इतने शब्द बनते हैं। ये 
सारे शब्द आपकी सम्पत्ति हैं। संस्क्ृतकी यह शब्द-सावनिका हिन्दी भाषाके 
अध्ययनका एक भाग होनी चाहिए । इसके बिना हिन्दी भापाका अव्ययन हुआ, 


ऐसा मानना नहीं चाहिए। हे हि का 
नससद संगलूमय संत समाजू, जो जग जंगम तीरय राजू । अब में इसको 
संस्कृतमें कहता हँ--- 


'सद संगरूमयः सत्समाजः, यो जगति जद्गमः तीथेराज:।॥' 


यानी तुलसीदासने संस्क्रत ही लिखा है। उन्होंने इतना ही किया कि छोगों- 
को संस्क्ृतका उच्चारण आता नहीं था, उन्हें उच्चारण नहीं सिखाना था, रामा- 
यण सिखातनी थी, रामचरित सिखाना था। संस्कृत बोलनेपर जनता सीखेगी 
नहीं, और मडः उसे नाहक उच्चारण क्‍यों सिखायें ? “जागवरूक सुनि कया 
सुहाई'--याज्ञवल्क्य' कौन_कहेगा ? इसलिए “जागबरूकों कह दिया। “'घरम 
न अरथ न काम रुचि'-“घर्म' नहों, 'अर्था नहों, धरम न अरथ ना। पगति न 
चहाँ निरबान'---निर्वाण' नहीं, “निरवान' । निर्वाण' नाम है सृत्युका । जनताकी 
भाषामें बोलनेसे जनता सीखगी, लेकिन उसे उच्चारण नहीं सीखना पड़ेगा। 
बंगाली छोग कहते हैं कि हमारी सापामें तीन स हैं, -“श, प, स'। एक 
' शिवशंकरवाला, दूसरा 'प' है पण्मुखवाला, और तीसरा 'स' है सत्पुरुष 
वगैरहवाला । लेकिन उच्चारणमें कोई फरक नहीं । उत्तम-से-उत्तम कवि 
जो हो गये हैं, उन्हें मापा सिखानी थी नहीं, घर्म-विचार सिखाना था। 
इसलिए उन्होंने लोकभाषामें प्रयुकत उच्चारणको ही भानकर तदनुसार लिखा है। 
लेकिन जो लिखा है, वह ज्यादात्र संस्क्ृत मिला हुआ ही है। रवि ठाकुरकी 
भाषाके लिए क्या कहा जाय ? “जनगणमंगरूदायका--कितना बड़ा समास हो 
गया ! इसी तरह आप रवि ठाकुरकी मापामें बहुत संस्कृत पायेंगे । हमारी 
बहुत सारी माषाओंमें इस प्रकारके शब्द आप पायेंगे। तो यह जो संस्कृत शब्द- 
साधनिका है, उसे हिन्दीका अंग बनाना चाहिए | यदि हिन्दीको समृद्ध बनाना 
हो तो यह एक खास सूचता घ्यानमें रखिये । 5 


सातूभाषा शिक्षाका साध्यस 


फिर एक प्रइत आता है कि मातृभाषाके द्वारा शिक्षा देनी है या नहीं ? 


यह वड़ा विलक्षेण प्रश्न है। इसमें तो दो राय होनी नहीं चाहिए । दो रायें कैसे बनती ः 
१० ह 


१४६ तीसरी शक्ति 
होंगी, हमारी समझमें नहीं आता। गरधेके बच्चेसे अगर पूछा जाय “तुझे गधेकी 
भापामें ज्ञान देता चाहिए कि सिंहकी भाषामें ?” तो वह कहेगा कि “सिंहकी 
भाषा चाहे जितनी भी अच्छी हो, मुझे तो गधेकी भाषा ही समझमें आयेगी, सिंहकी 
नहीं ।” तो यह जाहिर वात है कि मनृष्यके हृदयको ग्रहण होनेवाली जो भाषा है, 
वह मातृभापा है। उसीके द्वारा शिक्षा होनी चाहिए, इसमें कोई शक नहीं होना 
चाहिए । 
अब सवाल उठता है कि कितना समय इसके लिए लिया जाय । ४ साल, 
५ सार ? कमीशनकी रिपोर्ट है कि १० सालसे ज्यादा न हो। उन्होंने जो निर्णय 
दिया है, वह काफी अच्छा है। मेरी अपनी राय है कि अगर पूरा प्रयत्त किया 
जाय तो पाँच सालमें भी हो सकता है। मातृभाषाके द्वारा ही पहलीसे आखिरी- 
तक सारी तालीम दी जानी चाहिए, इसमें कोई शक नहीं होना चाहिए । 
मैं असम गया था। वहाँ असमिया भाषाका अध्ययन किया और वहाँके धर्म- 

ग्रन्‍्थोंको पढ़ा । वहाँके एक ग्रन्थका साररूपेण संकलन करके प्रकाशित किया । 
उसका नाम है--“नामघोषा-सार'। वहाँ मैने पाया कि ४०० साहू पहले भद्टदेव 
नामके एक लेखक हो गये। उन्होंने गय लिखा है। अक्सर यह माना जाता है कि 
गद्य ( प्रोज ) भारतमें अंग्रेजों' के साथ अंग्रेजी भाषाके पीछ आया। परन्तु असमिया- 
में मैने देखा कि गीतापर व्याख्या लिखी है। भट्टदेवने भागवतपर भी व्याख्या' 
लिखी है! एकका नाम है-- कथा ग्रैता' और एकका नाम है--कथा भागवत'। 
कथा मानी भ्रोज , ग्य। वह सारा-का-सारा ग्रन्थ मुझे बहुत सुन्दर रूगा। गीताकी 
कामेप्टरी , व्याख्या भट्टदेवने ४०० साल पहले छिखी है । उसी समय इंग्लैडके 
केवस्टनका छापाखाना ( प्रिंटिंग प्रेस ) निकला था और बाइबिल छप रही थी । तो 
जिस जमानेमें इंग्लैडमें वाइविल छप रही थी, उसी वक्‍त असमिया भाषामें गद्य, 

'प्रोज' में भगवद्गीता लिखी जा रही थी। यह मिसाल मैने इसलिए दी कि असमिया 

भाषा उत्तम, समर्थ है। उसमें विज्ञानके शब्दोंकी जरूरत होगी, तो धीरे-धीरे 

विज्ञानके शब्द बनाते जायेंगे। और जबतक नहीं बने, तबतक अंग्रेजी शब्द इस्तेमाल 

करेंगे। इसमें आपको दिक्कत क्‍या है ? अगर हमें यह कहना पड़े कि आक्सीजन 

दो भाग और हाइड्रोजन एक भाग मिलरूकर पानी बनता है तो हाइड्रोजन, 

आक्सीजतके लिए नये शब्द वननेतक रुकनेकी जरूरत नहीं है। इस प्रकार 

आरम्म कर देंगे तो आसानीसे आरम्भ हो जायगा। हमारी भाषाएँ आजतक 

काफी विकसित हुई हैं और आगे हो सकती है । 

एक और मिसाल दूंगा | केण्टरबरी टेल्स' इंग्लिशमें १२वीं शताव्दीका 

ग्रन्थ है । यह मैंने पढ़ा है । 3 _समयकी लिखी हुई ज्ञानेश्वर महाराजकी 

ज्ञानेश्वरी' मराठीमें है। रके पास जितने शब्द हैं, उसका चौथाई हिस्सा 

मी कण्टरवरी टेल्स' में नहीं है। साथ ही 'ज्ञानेश्वरी' मराठी मापाका पहला 


आचाये-कुल श्ड७ 
ग्रन्थ नहीं है। उसके पहले भी ग्रन्थ लिखे जाते रहे हैं, लेकिन ज्ञानेश्वरी' बहुत 
ही प्रतिष्ठित ग्रल्थ है । उसकी संगठन-शक्ति और कैंण्टरवरी टेल्सकी संगठन- 
शक्तिमें बड़ा अन्तर है । 


२. शिक्षाममें अहिसक ऋप्ति 


मुझे यह परिषद्‌ बहुत गंभीर मालूम हो रही है। इसमें मुझे कुछ ईदवरीय 
योजना दोखती है। सन १९५७ में जब मैं मैसूर राज्यमें यात्रा कर रहा था, 
तब शिक्षाके वारेसें अखिल भारतके शिक्षण-अधिकारियोंकी परिपद्‌ हुई थी । वहाँ 
शिक्षाके विषयमें मेरे साथ कुछ चर्चा हुई थी। केकिन वह कोई विद्वत्परिपद्‌ नहीं 
थी, वह कार्यभार चलानेवालोंकी परिषद्‌ थी । यह विद्वत्परिपद्‌ है। इसका 
सारा आयोजन श्री कर्प्री ठाकुरने किया, और थे सुना रहे है कि इसमें सरकारका 
एक पैसा भी ख्च नहीं हुआ । इसलिए यह एक विशेष परिपद्‌ ही मानी जायगी, 
इसमें कोई शक नहीं । 


इंचबरीय आदेश 


इसलिए मुझको लगा कि इसमें एक ईश्वरीय आदेश है। अगर इस कामको 
हम उठा छेते हैं, तो शिक्षामें अहिसक क्रांति हम छा सकते हैं। यहाँ विहारके सभी 
विश्वविद्याल्योंके प्रमुख छोग उपस्थित हैं और उन्होंने शिक्षाके बारेमें तथा 
शिक्षकों और विद्याथियोंकी समस्याओं इत्यादिके बारेमें सोचा, तो इसमें मैने 
अपने लिए एक ईइ्वरीय संकेत, एक ईववरीय आदेश माना। मुझे प्रेरणा हुई कि इस 
कार्यमें जितनी मदद हो सकती है, मुझ देनी चाहिए । मैने जेसे ईश्वरीय संकेतसे 
भूदान-प्रामदान कार्येको उठाया है, वैसे ही मुझे अन्दरसे आमास हुआ कि दशिक्षामें 
अहिसक ऋातिका कार्य भी उठाना चाहिए । 


स्वाध्याय-शभ्रवचन 


मैं आज जो काम कर रहा हूँ, उसे मैं अत्यन्त महत््वका और वनियादी काम 
मानता हूँ। फिर भी उसके लिए में जितना लायक हूँ, उससे ज्यादा आपके इस कामके 
लिए लायक हें, क्योंकि मैं निरन्तर अध्ययनशील रहा हैं। और जाज भी में अध्ययन 
करके ही यहाँ आया हूँ। आजतक मेरा एक भी दिन बिना अध्ययनके नहीं गया। 
मेरे सारे जो संस्कार हैं, और अन्दरसे और हमारे शास्त्रकारोंसे जो आदेश निर्देश, 
उपदेश, संदेश मुझे मिले हैं, उनपर जव मैं सोचने लूगा, तब मुझे उपनिपद्‌ याद आया. 
जिसमें मनृष्यके क्या-क्या कतेव्य हैं, इसकी फहरिस्त दी हुई है: ; 


(३ )सत्यं च स्वाध्याय-प्रवचने च-सत्यका पालन.करना चाहिए, और अध्ययन- 


श्डट.. . . तीसरी शवित 


अध्यापन करंना चाहिए, ( २ ) शमशच स्वाध्याय-प्रवचने च--शांति रखनी चाहिए, 
मनपर काबू रखना चाहिए और अध्ययन-अध्यापन करना चाहिए, ( ३ ) दमइच 
स्वाध्याय-प्रवचने च-इंद्रियोंका दमन करना चाहिए और अध्ययन-अध्यापन 
करना चाहिए, ( ४ ) अतिथयश्च स्वाध्याय-प्रवचने च---अतिथिकी सेवा करनी 
चाहिए और अध्ययन-अध्यापन करना चाहिए । तो जितने कर्तव्य बताये, उन 
सबके साथ अध्ययन-अध्यापन का सम्पुट किया। इसको झ्ास्त्रमें सम्पुट' कहते हैं । 
ऊपर एक, नीचे एक पुट है, अन्दर कोई चीज है। यह सम्पुट' है। तो, स्वाध्याय 
और प्रवचनके सम्पुटमें सारे कर्तव्य बताये। यानी हरएक कतंव्यके साथ स्वाध्याय- 
प्रवचन होना चाहिए । 

तब मैने अपने लिए समझ लिया कि भूदानं व स्वाध्याय-प्रवचने च-भूदानके 
काममें योग देना चाहिए और स्वाध्याय-प्रवचन करना चाहिए, अध्ययन-अध्यापन 
करना चाहिए। ग्रामदान च स्वाध्याय-प्रवचने च, शांति-सेना च स्वाध्याय-प्रवचने 
च, और ग्रामाभिमु्ख खादी-कार्य च स्वाध्याय-प्रवचने च और ऐसा ही मैंने व्यवहार 
किया। जितने काम किये, उन सब कामोंके साथ अध्ययन-अध्यापनका कर्तव्य कभी 
दूर हुआ नहीं । जिन्दा गज अपार संस्कार हुआ। बहुत बड़ा उपकार है उन 
महात्माओं का, जिन्होंने मुझे यह आदेश दिया। 


पहलेके नेता अध्ययनशील 


स्वराज्य-आरप्तिसे पहले स्वराज्य-आन्दोलनमें जो आधुनिक राजनीतिक नेता 
लगे हुए थे और जिनसे मुझे स्फूरति मिली, उत्की याद की । तब मैने पाया कि 
मुख्य-मुख्य राजनीतिक नेता स्वाध्यायशील थे । इन दिनोंके जो राजनीतिक नेता 
हैं, उन्हें तो अध्ययन करनेके लिए समय ही नहीं मिलता । यों उनका नाम है 
मंत्री । मंत्री! यानी मनन करनेवाला । लेकित मननके लिए उन्हें फूरसत 
ही नहीं मिलती। ऐसी आज हालत है। लेकिन पुराने जमानेके जो नेता थे, वे 
ऐसे नहीं थे। जैसे, श्रीअरविन्द-महान्‌ राजनीतिक नेता, क्रांतिकारी विचारके 
पुरस्कर्ता, अत्यन्त अध्ययन-सम्पन्न थे। उनकी २५-३० किताबें हमें मिलती हैं। 
बे निरन्तर ज्ञान-चर्चा करते थे। छोकमान्य तितकक, दिनमर राजनीतिकी चर्चा, 
रातको सोनेकी तैयारी, १२ बजे वेदाध्ययन शुरू, एक घण्टा वेदाध्ययन करनेके 
बाद ही निद्रा ! जेलूमें गये तो वेदके संशोधनपर ग्रन्थ छिखा। एक जेछू-निवासमें 
गीता-रह॒स्य' लिखा । वे राजनीतिक तेता थे, लेकिव उनका हृदय स्वाध्याय- 
प्रवचनमें था। कांग्रेसका जिन्होंने आरम्भ किया, वे श्री रानडे-आधुनिक विज्ञान, 
अर्थशास्त्र, समाजशास्त्र, प्राचीन सन्‍्तोंकी वाणी इत्यादिका वे निरन्तर अध्ययन 
करते थे। डॉक्टर एनी वेसेण्टने होमरूल” का इतना जोरदार आन्दोलन चलाया 
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कि अंग्रेजी सल्तनत डिगने लगी । परन्तु वे अत्यन्त मश्येयक परम ने की।-मीपको 
अध्यात्म-विद्यापर उनके दीखसों प्रत्थ मिलेंगे । मौलाना अवुलू काम आजाद 
अनेक विद्याओंके वेत्ता थे | राजनीतिक क्षेत्रमें वे जितने मेंजे हुए थे, उससे कुछ 
ज्यादा ही वे विद्याके क्षेत्रमें मजे हुए थे। मेने ये चार-पाँच मिसालें जापके सामने 
रखों । उस समयके जो राजनीतिक नेता थे, वे ठोस थे, पोछे नहीं थे । ढोलूमें 
होती है पोल, और आवाज होती है जोरदार | ठोस चीज की आवाज कम होती है, 
परप्रिणाम ज्यादा होता है। ऐसे नेता उस समय थे। यह तो राजनीतिक नेताओं 
की वात की । जो राजनीतिक नेता नहीं थे, जिनका जीवन विद्याप्रधान था, जैसे 
डॉक्टर मगवानदास, भाण्डारकर, रवीन्द्रनाथ ठाकुर आदि की तो वात ही नहीं 
करता । केवल राजनीतिक नेताओंकी तरफ देखता हूँ तो वे भी अध्ययनक्ील 
दीखते हैं। उन सबके संस्कार मेरे चित्तपर हुए हैं। यह सव सोचा तो मुझे रूगा 
कि आप लोगोंकी इस काममें मदद दूं, ताकि विहारमें शिक्षामें अहिसक ऋषति हो। 
इसके लिए क्या करना होगा ? इस विपयपर सोचना होगा, चर्चा करनी होगी । 
मैंने अपने हृदयकी स्फूर्ति आपके सामने रखी ( इसके आगे आप मुझसे व्यक्तिगत 


तौरपर भी मिल सकते हैं, समूहरूपेण भी मिल सकते हैं। यह विद्वत्परिपद्‌ 


है, शिक्षा-मंत्री भी शिक्षामें अहिसक ऋंतिकी अपेक्षा रखनेवाले हैं और बावा 
आपकी सेवामें उपस्थित है। तो इसका पूरा लाम उठाना चाहिए। 


शिक्षाका काम पहले क्‍यों नहीं उठाया ९ 


सैंने अमी कहा कि मैं इस कामके लिए ज्यादा लायक हूँ। आप पूछेंगे कि अगर 
आप अपनेको इस कामके छिए ज्यादा लायक समझते हैं, तो आपने यह काम अमी- 
तक क्यों नहीं उठाया ? और यह मूदाव-प्रामदानका काम क्यों उठाया ? इसका 
एक उत्तर तो यह है कि इस काममे विद्वानोंका सहयोग मुझे मिकेगा, ऐसा मुझे 
भरोसा नहीं था। दो विद्वान्‌ एक जगह आ जायें और उनमें मतैक्य हो जाय तो 
समझना चाहिए कि बहुत बड़ी घटना घट गयी । “मैकों मुनियंस्द बचः प्रसाणस' | 
जिसका वचन प्रमाण माना जाय, सो एक मुनि नहीं, अनेक हैं । हु 

“बहु सत सुनि, बहु पंथ पुराननि जहाँ-तहाँ झगरो सो 

तुलूसीदासजी कहते है कि हमने खूब देखे, अनेक मुनि देखे, बहुत पंथ देखे, अनेक 
पुराण देखें, जहाँ-तहाँ हमने झगड़ा ही देखा। विद्वानोंके विचारोंमे मेल नहीं होता। 
तुलसीदासको गुरुने आदेश दिया कि भगवान्‌की भक्ति करो, यह मुझे राजमार्य 
मालूम होता है--'छोहह ऊूगत राज डयरो सो' । समाप्तम्‌ । पण्डितोंके पीछे 
मत चलो, क्योंकि 'जहाँ-तहाँ झगरो सो'। गुरु कहो राम भजन नीको'-गरुने 
मुझसे कहा किछु इस संझटमें मत पड़, इसमें तेरी कोई दाल गलेगी नहीं, तेरा अपना 


१्‌प्‌० तोसरी शक्ति 


“राम भजन नीको' कर । तो तुरूसीदासने कहा कि “से तो राजमार्गपर चरूता 
हूँ । यह जो मैं रामायण ल्खि रहा हूं, इसे देखकर पंडित हँसेगे ।” 

तुल्सीदासजी तो बड़े विनयशील हैँ । वे कहते हैं कि मैं मान डूँगा कि मैंने 
उन्हें हास्यथरसकी सामग्री प्रदान की : 'तिन्‍्ह कहें सुखद हास रस एहू ।” अगर मैने 
पंडितोंको हास्य-रस प्रदान किया तो भी मैं समझूगा कि मैं कारगर हो गया, मेरा 
साहित्य सफल हुआ । यह कहकर तुलूसीदासजीने विनोद किया है ! 

तो जहाँ तुल्सीदासको यह डर लगा कि मेरी चलेगी नहीं, तो वावाकी क्या 
हैसियत ? बावाने भी सोचा कि इसमें अपनी दाल ग़लेगी नहीं । इस वास्ते 
यद्यपि मैं इस कामके लिए ज्यादा लायक हूँ, फिर भी मैने आजतक इसको नही 


उठाया ॥। 


करुणा-कार्य 

शिक्षाका काम न उठानेका दूसरा कारण यह है कि वाबाके हृदयमें करुणा काम 
कर रही है। शंकराचार्य इतने बड़े गुरु हो गये, उनसे बढ़कर शायद ही कोई तत्त्व- 
ज्ञानी हुआ हो | परन्तु उन्होंने भगवान्‌ से प्रार्थना की-भूतदर्यां विस्तारय। 'अधिनय- 
सपनय विष्णो'--हे विष्णु, अविनय दूर कर और भूतदयाका विस्तार कर । 
शंकराचार्य इतने ज्ञाननिष्ठ थे। वे कहते हैं कि भूतदया मनुष्यका प्रधान कतंव्य 
है और उसका विस्तार करना चाहिए । एक जगह उन्होंने यह कहा कि अनेक 
विद्वान्‌ और पंडित ऐसे होते हैं, जिनके मुख से शब्द झरते हैं झर झर झर झर- 
'वास्वैखरी शव्दझरी' शास्त्रव्यास्यातकौशलम'--शास्त्रोंपर व्याख्यान देनेमें 
अत्यन्त कुशल, महाविद्दान्‌ होते हैं। ऐसे विद्वानोंका वैदुष्य, उनकी विद्वत्ता क्या काम 
आती है ? आचार्य लिखते हँ---भुक्तये, न तु मुवतये'। उनकी विद्या भुक्तिके 
काममें आती है, मुक्तिके काममें नहीं ) वह तनख्वाह पानेकी विद्या है, जो मुक्तिके 
काममें नहीं आती। यह आचार्यका कथन है। इस वास्ते करुणाकी अत्यन्त 
जरूरत है। गुरुमूर्ति शंकराचार्य कठोर माने सये, परन्तु उनके शिष्य उनका वर्णन 
कर रहे हैं--'शुतिस्मृतिपुराणानामालूय॑-आचार्य शंकर श्रुति, स्मृति, पुराणोंके 
घर हैं, विद्याके आल्य हूँ | साथ ही करुणालयम्‌---करुणाके आरूय हैं। अगर 
शंकराचार्यमें कहणा न होती, तो मारतभरमें जो १६ साल रूगरातार उन्होंने यात्रा 
की, जगह-जगह जाकर लोक-प्रचार किया, वह करनेका कोई प्रयोजन नहीं था, 
और वह हो ही नहीं सकता था | गौतम बुद्ध कौन थे ? अनेक विद्या-पारंगत 
राजपुत्र थे । राजाने उन्हें तरह-तरहकी विद्याएं सिखा रखी थीं । लेकिन वे 
घरसे किस विद्याका नाम लेकर निकल पड़े ? वे करुणाका नाम लेकर ही मिकले । 
'कारुण्यावतारः । इस वास्ते मारतपेर उनका असर पड़ा, विचारमें क्रांति हुई । 
उस जमानेसे आजतक, सारे मारतपर उनका असर है। आज तो उनके विचारों- 
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की अत्यन्त आवश्यकता मालूम पड़ती है। न करुणारूय थे । तो जो लोग विद्याके 
आहरूय थे, महा-विद्वान्‌ और ज्ञानी थे, उन्होंने केवछ विद्याको महत्त्व दिया नहीं, 
उन्होंने करुणाके साथ ही विद्याको महत्त्व दिया | 


पंचवर्षीय योजनाओंकी विफलता 


वाबाके पास कोई खास विद्या नहीं है । चूँकि लोगोंके पास अविद्या है, 
इसलिए बाबा विद्वान्‌ माना जाता है। इस हालतमें बावा करुणाका कार्य छोड़कर 
विद्वानोंके पीछे जायगा, तो विद्वान्‌ ध्यान नही देंगे । वावा मारतमर पैदल घूमा। 
भारतकी कितनी हीन-दीन दज्ा है, वह उसने अपनी आँखोंसे देखी, वहुत दुःख देखा। 
खानेको अन्न नहीं, ओढ़नेको वस्त्र नहीं, घरपर छप्पर नहीं, बच्चोंको दूध नहीं, जिस 
जमीनपर झोपड़ी बनी है, वह जमीन भी उसकी नहीं ! दवाका प्रवन्ब नहीं, तालीम- 
का सवाल ही नहीं । ऐसी दशा है मारतकी ! उसमें सुधार करनेके लिए सरकारने 
पंचवर्षीय योजनाएँ वनायीं । परन्तु सुघार नहीं हुआ 
पंचवर्षीय योजनाके सिरूसिलेमें योजनावालोंसे वात करनेका मुझे मौका मिला 
है। मैंने योजनावालोंसे पूछा कि जो सबसे गरीव है, योजनामें उनके लिए खास 
क्या प्रवन्ध है ? योजनासे सारे देशका जीवनमान कुछ बढ़ेगा, यह ठीक है, लेकिन 
गरीबके जीवनमानमें क्या फर्क होगा ? उन्होंने समझाया कि सबका स्तर 
बढ़ेगा तो नीचेवालोंका भी स्तर कुछ बढ़ेगा । मैने इसको 'थियरी ऑफ पर्को- 
लेशन' नाम दिया | ऊपर बहुत बारिश होगी, तो जमीनके अन्दर भी कुछ पानी 
जायगा । छेकिन कहीं-कहीं जमीनके अन्दर चट्टान होती है तो वहाँ नीचे एक 
बूँद भी पानी नहीं जाता। भारतमें जातिभेद, आथिक विपमता आदि अनेक 
चट्टानें हैं। मारतकी औसत आय वढ़नेपर भी गरीबको कुछ नहीं मिलेगा 
क्योंकि उसका जो छाम है, वह ऊपरवालोंको मिक्क जायगा और नीचेवाले 
उससे वंचित रह जायेंगे । 
कई दफा उनके सामने मैंने यह वात रखी। लेकिन उन्हें तो यह हविस थी 
कि अपने देशको जल्द-से-जल्द दुनियाके प्रगतिशील देशोंकी कतारमें लाकर खड़ा 
कर देता चाहिए | इसलिए नासिकके छापाखानेमें नोट छापकर उसने बड़ी-वडी 
योजनाएँ बनायी । दीघेकालीन लाभ मिले, ऐसी योजनाएँ बनायीं। परन्तु तुरन्त- 
के छिए कुछ खास नहीं हुआ। हमने उनसे पूछा कि आप जनताको न्यूनतम कब देंगे ? 
तो वे कहते हैं कि सन्‌ १९८५ में नीचेके तवकेके छोगोंको न्यूनतम मिलेगा । 
अधिकतमकी वात नहीं, न्यूनतमकी वात कहता हूँ । शरीर और प्राणको इकट्ठा 
रखनेके लिए जितना जरूरी है, उसका नाम है न्यूनतम ( मिनिमम ) कम से 
कम इतना तो देना ही चाहिए। वह आप कृव देगे ? वादेपर वादे करते आय 
हैं जोर अब कहते हैं कि सन्‌ १९८प५ में देंगे। तो मैंने उन्हें तुकारामका एक वचन 


श्प्२ तोसरी शक्ति 


सुना दिया । महाराष्ट्रमें तुकाराम महाराज एक बड़े सन्त पुरुष हो गये हैं। उनका 
एक वचन है : एक मनुष्य नदीमें डूब रहा है और दूसरा कहता है कि “हाँ, तेरे उद्धार- 
की योजना परसोंतक हो जायगी । तुकाराम पूछते है कि उद्धारासी काय उघारीचें 
काम ?*-अरे, उद्धारमें उधार कैसे चलेगा ? आपको और कोई मदद देनी है, 
या जीवतकी कोई सहूलियत प्राप्त करानी है, तो आज नही होगी, कल होगी, परसों 
होगी कहें तो कुछ समझमें आता है। लेकिन जो डूब रहा है, उससे कहें कि परसों 
तेरा उद्धार होनेवाला है, तो वह कहेगा कि खूब है । उद्धारमें उधार नहीं चल 
सकता! सन्‌ १९८५ में क्या होगा, मेरी समझमे कुछ नहीं आता। पता नहीं, देशकी 
हालत क्यासे क्या हो जाय ! इसलिए बाबाके दिलमें बड़ा दर्द है। 
भारतकी जनताने बहुत सहन किया । गाँवके इस कामकी योग्यता बाबामें 
कम है--न उसके शरीरमें शक्ति है, न किसानोंके साथ कुदालू लेकर वह काम ही 
कर स्रकता है। इस हालतमें किसानोंमें जाकर उनको प्रेरणा देता और उनके द्वारा 
काम कराना, इस काममें बाबाकी योग्यता कम है। योग्यता कम होते हुए भी 
आवश्यकता ज्यादा है, यों समझकर बाबाने अपना समय उस काममें दिया और 
आज भी उस कामकी प्राथमिकता बाबा छोड़ नहीं सकता । लेकिन यह ईश्वरीय 
दृश्य बाबाके सामने दीख रहा है, उससे वावाको प्रेरणा मिल रही है कि कम-से- 
कम बविहारमें शिक्षामें अहिसक क्रांतिका काम हम सव मिरूकर करें। 
आपअगर केवलविद्याकी बात करेंगे तो बावा आपसे कहेगा कि करुणाके बिना 
विद्याका उपयोग नहीं । इसलिए वावा जो करुणा-कार्य कर रहा है, उसमें आपका 
पूरा सहयोग मिलना चाहिए। मेरा खयाल है कि गाँव-गाँवमें शिक्षक हैं। अगर वे 
ग्रामसभा बनानेमें, ग्रामवासियोंको मार्गदर्शन करनेमें, उनको विचार समझानेमें, 
प्रेमकी बात ठीक कैसे अमलमें छाना, इसका मार्ग दिखानेमें नेतृत्व करेंगे,तो शिक्षकों- 
द्वारा बहुत बड़ा काम होगा । अगर देखा जाय कि भारतको किसने बनाया है, तो 
मालूम होगा कि आचायनि बनाया है। हमसे कहा गया कि आधुनिक जरमनीका 
निर्माण शिक्षकोंने किया । आधुनिक जमनीको शिक्षकोंने बनाया, यह बात जितनी 
सत्य है, उससे कम सत्य यह नहीं है कि मारतको आचायोंने वनाया। भारतका 
जितना धर्मं-विचार है, अर्थ-विचार है, समाज-विचार है, वह सव-का-सब अनेक 
आचायोके विचारोंके कारण बना हुआ है। ऐसा सारा भारतका इतिहास है। 
इस वास्ते आप अगर ग्रामदानके आन्दोरूनको अपना आन्दोलन समझकर 
अपने विद्यार्थियोंके साथ थोड़ा-सा समय अपनी छूड़ीमेंसे दें, तो बहुत ही ऊँचा काम 
बिहारमें हो सकेगा और आपके हृदयमें सन्तोष भी होगा । दुनियामें प्राप्त करने- 
की सबसे वढ़कर यदि कोई चीज है तो वह है---आत्म-सन्तोष । अन्तरात्मामें 
सनन्‍्तोष होना चाहिए। जब मरनेका दिन आयेगा और मैं परमात्माके पास जाऊँगा, 
उस दिन मुझे आनन्द महसूस होना चाहिए कि मैंने कुछ किया है। अगर मगवान्‌ने 
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शरीर दिया है, तो दुखियोंकी सेवाके लिए दिया है। अब में भगवान्‌के दरबारमें 
प्रस्तुत हो रहा हूँ, तो उसकी गोदमें मुझे उत्तम स्थान मिलेगा, ऐँसा अन्तरात्मामें 
विर्वास होता चाहिए । यह जो आत्म-सन्तोप है, यही जीवनमें प्राप्त करनेकी 
चीज है, ऐसा वावा मानता है। इस वास्ते वावाके इस काममें आपका पूरा सहयोग 
चाहिए। 

अब बात हो रही है विहारदान की । उसमें शिक्षकोंकी जमात कूद पड़े। यह 
कार्य पक्षमृकतत है। इस वास्ते उसमें आप योग दे सकते हैं। आपको छुट्टियाँ मी 
ज्यादा मिलती हैं। ३६५ दिन बनाये मगवान्‌ने । मेरा खयाल है विश्वविद्यालय- 
वालोंने १८० दिन बनाये । मगवानूने दिनके २४ घण्टे बनाये, इन्होंने उसके 
३ घण्टे बनाये । इस वास्ते समय तो आपके पास है, ऐसा मैं मानता हूँ । उसमेंसे 
कुछ समय अध्ययनमें जाना चाहिए, यह भी मानता हूँ। लेकिन वावाका बहुत सारा 
अध्ययन तो पदयात्रामें ही हुआ । बाबाने पदयात्रामें अनेक ग्रन्थ भी लिखे । यह 
काम बाबाके कारखानेका 'बाई-प्रॉडक्ट' माना जाता है। वाबाके ये ग्रन्थ आगेकी 
पीढ़ीके काममें आयेंगे। और मैं मानता हूँ कि वे पीढ़ियाँ कहेंगी कि वावाके का रखाने- 
के ये बाई-प्रॉडकट' बहुत कामके हैं । मैं कहना यह चाहता था कि आपको 
अध्ययनमें कुछ समय देता ही चाहिए। परल्तु ग्रामदानका काम भी आपको 
उठाना चाहिए। गे 

आपको अपनेको राजनीतिसे ऊँचा रखना चाहिए। मैंने यह नहीं कहा कि 

आपको इसका अध्ययन नहीं करता चाहिएं। राजनीति भी अध्ययनका एक विषय 
है। लेकिन आपको मुख्य चिन्ता होनी चाहिए 'जय जगत्‌ । सारी दुनियाका 
भला करनेकी एक राजनीति है, उसमें आपको पड़ना चाहिए । आपको उसका 
चिन्तन, मनन करना चाहिए। परन्तु यह जो सत्ताकी राजनीति (पावर पॉलिटिक्स ) 
है, उससे आपको अपनेको मुक्त रखना चाहिए। उससे ऊपर रहनेमें ही 
आपका गौरव है। ऐसा करेंगे तो चन्द दिनोंमेंही आप देखेंगे कि आपकी एक 
ताकत बन रही है। नहीं तो आज शिक्षककी हैसियत एक नौकरकी हैसियत है। 
गुरुकी हेसियत 


प्राचीनकालका एक वचन है कि अत्यन्त आप्ततम कौन है, जिसकी सलाह 
मौकेपर लेती चाहिए ? तो उत्तर मिला कि तटस्थ गूरुकी सलाह लेवी चाहिए । 
आज आप लोगोंकी स्थिति क्‍या है ? हर सारू आपके हाथसे कम-से-कम २५-३० 
विद्यार्थी जाते होंगे । २५-३० सालमें हजारों विद्यार्थी आपके हायसे निकले होंगे | 
उन हजार विद्यारथियोंमेंसे कितने विद्यार्थी आपके पास अपने जीवनकी मसीबत 
छेकर आये और आपकी सलाह ली ? वे माताकी सलाह छे सकते हैं, पिताकी सलाह 
के सकते हैं, माईकी सलाह ले सकते हैं, पत्नी और पतिकी ले सकते हैं, मित्रोंकी ले 


१्५४ड तीसरी दक्ति 


सकते हैं, लेकिन शिक्षकोंकी कभी नहीं लेंगे । यह क्या बात है ? यानी जिसकी 
सलाह सबसे श्रेष्ठ सलाह मानी जानी चाहिए, उनकी सलाह कोई नहीं लेता। 
क्यों ? इसीलिए कि शिक्षककी हैसियत गुरुकी नहीं, एक नौकरकी है । अगर आप 
राजनीतिसे ऊपर जायेंगे और विश्व-राजनीतिकी ओर ध्यान देंगे, तो आपकी 
हैसियत ऊँची होगी । इसका परिणाम यह होगा कि छोग मौकेपर आपकी सलाह 
लेनेके लिए दौड़े आयेंगे। 

मौराबाईकी कहानी है। यह ऐतिहासिक दृष्टिसे कहाँतक सही है, मैं नहीं 
कह सकता। मीराबाईके जीवनमें एक कठित सवार आया तो उन्हें सोचना 
पड़ा कि किसकी सलाह ली जाय । वे ठुल्सीदासके पास गयीं । कहा कि 'मेरे 
सामने बड़ी दुविधा है। मेरे पिताजी मुझे यों कहते हैं, पतिजी यों कहते हैं, तो मुझे 
क्या करना चाहिए ? ” तुलसीदासजी उनसे कहते हैं :“तज्यो पिता प्रहलाद विभीषत 
बन्धु, भरत महतारी ।' मरतने अपनी माँका त्याग किया, प्रहूलादने पिताका त्याग 
किया, विभीपणने भाईका त्याग किया। “जाके प्रिय न राम बंदेही, तजिये ताहि 
कोटि बैरी सम, जद्यपि परम सनेही।' जो रामजीके खिलाफ जाता है, वह भले ही 
अत्यन्त मित्र हो, आप्त हो, तो भी कोटि वैरी समझकर उसका त्याग करता-- 
जाके प्रिय न राम-बंदेही।” और आखिरमें नम्नतासे लिखते हैँ कि““एतो मतो 
हमारो ।” यह तो हमारा मत है, फिर जैसा आपको सूझे, कीजिये।” तो मीराबाई- 
को तुलसीदासकी सलाह लेनेकी इच्छा हुई। गुरुकी वह हैसियत होनी चाहिए । 
जहाँ जीवनमें कोई समस्या खड़ी हो, वहाँ हजार-हजार शिष्य अपने गुरुके पास 
जायेंगे और अपनी समस्याके बारेमें सलाह माँगेंगे। यह जो हैसियत है, वह आप 
खो चुके हैं, भारतमें आपकी वह हैसियत खत्म है। लेकिन यदि आप इस राज- 
नीतिसे ऊपर अपनेको रखते हैं तो फिर वह आपको प्राप्त हो सकती है। 


३. शिक्षार्ें अहिसक ऋान्तिकी योजना 


एक बात शिक्षकोंके समझनेकी है कि उनका काम क्या है। 
सरकार दो परस्पर-विरोधी विभाग रखती है। एक है पुलिस-विभाग, और 
दूसरा है शिक्षा-विभाग । ये दोनों एक-दृूसरेके विरुद्ध हैं। देशमें अनेक परस्पर- 
विरोधी ताकतें काम करती हैं, तो परस्पर-विरोधी विभाग भी सरकारकी रखने 
पड़ते हैं । 
है पिछले दिनों कई जगह पुलिस युनिवर्सिटी-कैम्पस' में घुस गयी थी! अश्यान्ति 
हुई थी। उसके दमनके लिए पुल्सि गयी। वह भी एक शिकायत हो गयी कि युनि- 
वर्सिटी-कैम्पसमें पुलिसका प्रवेश क्यों होना चाहिए ? अक्सर नहीं होना चाहिए। 
छेकिन मुझे बहुत आइचये हुआ कि युनिवर्सिटीके लोगोंने अपना कैम्पस इतना छोटा 


आचाये-कु श्ष्प 
क्यों माना। यह सारा भारत युनिवर्सिटी-कैम्पस है, और इसके अन्दर पुलिस काम 
करती है,यह शिक्षकों और जाचार्यकि लिए लांछन है। आचायें सब विचार समजते 
हैं। छोगोंका विचार-परिवततंन करते हैं, हृदय-परिवर्तन करते हैं और जीवन- 
परिवर्तंतकी दिद्या दिखाते हैं। इस प्रकार परिवर्तत करनेवाली यह्‌ जमात पुलिस 
की आवश्यकता मारतमें रहने दे, यह छांछन है। भारतका नागरिक शांतिसे चले, 
अपने हक और अपने कर्तव्योंके प्रति वह्‌ जागरूक रहे, जो कुछ मी करे ठीक ढंगसे, 
समझ-वूझकर करे तो पुलिसकी जरूरत ही नहीं रहेगी। ऐसा हो तो, हम पुलिस 
डिपार्टमेटको हटा देंगे। अगर आप सफल होंगे तो हमें बहुत खुशी होगी, ऐसा सरकार 
कहेगी। लेकिन जहाँ सफल नहीं है, वहाँ हमें कुछ काम करना पड़ता है और शान्ति 
रखनी पड़ती है। अगर जशान्तिका शमन आप नहीं कर पाते तो अशान्तिके दमनका 

प्रवन्ध हमें रखता पड़ता है। एक है अशान्ति-शमन-विभाश, दूसरा है अशान्ति- 
दमन-विभाग | शिक्षा-विभाग-जिसको हम कहते हैं, शिक्षकों, प्रोफेसरों, आचायो- 
का विभाग-वह है अशान्ति-शमन-विभाग, और पुलिस-विमाग जो सरकार रखती 
है, दो हे अशात्ति-दमन-विभाग । अगर शमन होता है तो दमनकी जरूरत नहीं 
रहती है। 

_ कुछ छोगोंको दुःख हुआ कि पुलिसका प्रवेश युनिवर्सिटी-कैम्पसमें हुआ । 
भुझे भी दुःख हुआ । बात ही दुःखके छायक थी। लेकिन हमको तो सारा देश 
ही अपना कैम्पस! बनाना है। ( १) आचार्योका असर सारे भारतपर पड़ना 
चाहिए ( २ ) राजनीतिज्ञ लोगों वगैरहपर भी आचार्योका असर होना चाहिए । 
(३ ) पुलिसकी कतई आवश्यकता न रहे, यह हमारा आगेका कार्यक्रम होना 
चाहिए। उस सिरूसिलेमें हमको सोचना चाहिए, बजाय इसके कि हम युनिवर्सिटी- 
कैम्पसके अन्दर घटनेवाली छोटी-छोटी घटनाओंके बारेमें सोचा करें| 

भारतमें दमनकी जरूरत न पड़े, सि्फे शमनसे काम हो। अगर शिक्षक अपनी 
प्रतिष्ठा महसूस करें, अपनी महिसा महसूस करें, तो प्राचीनकारूके आच्षार्योक्ा 
आशीर्वाद मिलेगा। भारतमें प्राचीनकालसे आजतक जो महान्‌ आचाय॑ हो गये हैं, 
उनकी बहुत बड़ी परम्परा यहाँ चली है। जितनी वड़ी परम्परा यूनानमें भी नहीं 
चली होगी, उतनी बड़ी यहाँ चली । बह हे 


आचायेकी महिसा: आजचायेकी स्वतंत्र हस्ती 


रवीन्द्ननाथ छोटे अर्थेमें नेशनलिज्म” (राष्ट्रीयता) को माननेवाले नहीं थे 
विद्व-व्यापक दृष्टिके थे, फिर भी उन्होंने अभिमानसे कहा-“तेरे तपोवनमें भारतके 
तपोवनमें, प्रथम सामरव हुआ ९! 'प्रथम घ्रसतत ऊदित क्तव भगने | ज्ञान-कर्मकी 
कहानी तो वनोंमें प्ररम्भ हुई। उन्होंने कईवार समझाया है कि हमारी भारतीय 
संस्कृति स नागरिक संस्कृति है, न ग्रामीण संस्कृति है, यह आरण्यक संस्कृति है । 


श्५द तीसरी शक्ति 


रोमकी संस्क्ृति नागरिक संस्क्ृति थी और एशियामें जगह-जगह आदिवासियोंकी 
ग्रामीण संस्कृति चलती है। भारतमें जो संस्कृति चली, पछी, वह आरण्यक संस्कृति 
थी। यहाँके ज्ञानी अरण्यमें रहकर यानी संसारसे अलिप्त रहकर विरक्त भावनासे 
चिन्तन करते थे और जो निर्णय होता था, उन निर्णयोंका छोगोंमें जाकर घर-घर 
प्रचार करते थे। “आचार्य शब्दके अन्दर “चर'घातु है। आचरण करना, विचरण 
करना, विचार करना, संचार करना, प्रचार करना--आगे-पीछे, ऊपर-नीचे, 
चारों ओर “चर' धातु भरी है। 
खेतोंमें हमको वो ना है, तो गेहूँ बोना है या चना वोना है, इसकी चर्चा वैलसे 
नहीं की जाती । किसान तय करेगा कि इस खेतमें चना बोना है। फिर बैलसे कहेगा 
कि बैल भैया, अब तुम कामके लिए चलो।' हमारे प्रोफेसर और आचार्य आज 
बैल हो गये है। ऊपरसे आदेश आता है कि फलानी किताब पढ़ानी है। ये कहते हैं- 
'जीहाँ !' इन्हें तयशुदा किताबें पढ़ानी पड़ती हैं । 
जिन लोगोंके हाथोंमें सारे देशके मार्गदर्शनका भार होता चाहिए, वे ही मार्ग 
खोये हुए हैं और एक सामान्य नौकरकी हैसियतमें आ गये है। मुझे देखनेको मिला 
कि युनिवर्सिटी-कैम्पस और कॉलेज वगैरह राजनीतिके अखाड़े बन गये और एक- 
एक पार्टीनि एक-एक कॉलेज अपने हाथमें ले रखा है। यह स्थिति'अत्यन्त दारुण है। 
इससे तुरत मुक्ति मिलनी चाहिए--ऐसा कार्यक्रम बनना चाहिए। इसके लिए 
आपको प्रतिज्ञा करनी होगी: “हम राजनीतिक दलोंकी हाथकी कठपुतली नहीं 
बनेंगे । हम उनके ऊपर हैं”--इस तरहकी प्रतिज्ञा की जिये। 
शिक्षक प्रतिज्ञा करें 
प्रतिज्ञापत्रक बनना चाहिए। हम शिक्षकोंकी हैसियत बहुत ऊँची समझते हैं। 
सारे देशको, सारी जनताको उनसे मार्गदर्शन मिलना चाहिए और इस वास्ते हम 
प्रतिज्ञा करते हैं कि “राजनीतिक दलवन्दीसे, सत्ताकी राजनीतिसे 'पेरोकिअल- 
पॉलिटिक्स से हम अलग रहेंगे।” और उसपर हरएकका हस्ताक्षर होना चाहिए। 
“हम अपनेको मारतका शान्ति-सैनिक समझते हैं और शांति स्थापित करनेका सर्वोत्तम 
शस्त्र हमारे पास है-- शिक्षा', 'ज्ञान-शिक्षा'। इससे बढ़कर शांति-स्थापनाका 
एस्त्र क्या हो सकता है ? यह शस्त्र हमारे हाथमें ही है और विद्याथियोंके साथ 
हम अपना कर्तव्य-पालन करेंगे। इसके अलावा सारे देशमें शांति-स्थापनाका काम 
करेंगे और राजनीतिसे हम विछूकुल अरूग रहेंगे ।” 
ऐसी प्रतिज्ञा अगर आप करें तो आपकी हस्ती एकदम ऊपर उठेगी । लोग 
आपकी ओर दूसरी दृष्टिसे देखने रूग्ेंगे। बिहारका कितना गौरव रहा है, जहाँ 
याज्ञवल्क्य जैसे ज्ञानी ऋषि हो गये हैं, जनक, बुद्ध, महावीरकी परम्परा यहाँ रही 
है। तो ऐसी जहाँ परम्परा रही है, वहाँ जब आप मारतके झान्ति-सैसिक, मार्ग- 


आचार्ये-कुल श्प्छ 
दर्शक आचार्यके माते देशके सामने पेश होंगे, तो सारे विहारकी जनताके मनमें 
आपके प्रति श्रद्धा उत्पन्न होगी । 

अगर हस्ताक्षरका सिलसिला शुरू हो जाय तो क्रांतिका झण्डा यहाँ फहराने 
लगेगा। यह काम गाँव-गाँवमें करना कठिन है। यहाँ ७० हजार गाँव हैं। आचार्य 
लोग इस कामको शुरू करेंगे तो उससे एक हवा फैलेगी और विहारमें एक स्वतंत्र 
शक्ति खड़ी होगी । 


४, शिक्षा और शिक्षक 


इत दिलों बाबा हँसता ही रहता हैं । वह इसलिए हँसता है कि रोना वाजिव 
नहीं है, अगरचे हालत रोने छायक है । और इसलिए भी हँसता है कि वावाकों 
उसका उपाय सूझा हुआ है । यह उपाय अगर लोगोंको सूझेगा तो सारे भारतमें 
आनन्द होगा । इस आनन्दसमय निश्चिचत भविष्यको घ्यानमें रखकर बावा हँसता 
है । बाबा इसलिए भी हँसता रहता है कि वह इस दुमियाको मिथ्या समझता है। 
बहुत्त ज्यादा वास्तविक अस्तित्व इसकी है, ऐसा वाबाको प्रतीत नहीं होता । 
पर भारतकी परिस्थिति बहुत शोचतीय है। इसलिए अच्दरसे बहुत बेदताका 
अनुमव होता है। 
बुनियादी काम नहीं किये 


तीन प्रकारके हमारे दुःख हैं, जिनका निवारण हमको करना है, जिनके 
लिए हमको अपनी सारी ताकत छगानी पड़ेगी । स्वराज्यके बाद बीस साल्‍ऊूके 
सारे प्रयत्नोंके बावजूद वे तीनों दुःख अपनी जगह कायम हैं। इनमेंसे एक है 
-दारिद्रच । मुझे रूगता है कि दारिद्रथ तो कुछ बढ़ा ही है । कारण उसके कई 
कहे जा सकते हैं । कारण जो भी हो, हमारी असावधानता बहुत बड़ा कारण है । 
हमने अपना कतेंव्य पूरा नहीं किया है । देशके लिए जो जरूरी बुनियादी चीजें 
हैं, प्राथमिक आवश्यक चीजें हैं, जिनके बिता दुग्यम आवश्यकताएँ खास माने 
श्खती नहीं, उनकी पू्तिमें हम खास कुछ कर नहीं सके । 


झलन्‍्न-सस्‍्वावल्म्यनका सहत्त्व 


हमारे पूर्वजोंने हमें एक ब्रत दे दिया--बन्नं बहु कुर्वोत्त तद च्तसम ए 
ब्रत लीजिये कि अज्न बढ़ाया जाय। ये उपनियद्के शब्द हैं। उपनिपद 
कोई पंचवर्षोय योजनाकी पुस्तक नहीं है, ब्रह्म-विद्याकी.पुस्तक है। केकिस 
ब्ह्म-विद्याकी पुस्तकमें भी उन्होंने यह आदेश दिया कि अन्न खूब बढ़ाइये । और 
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सिर्फ आदेश नहीं दिया, वल्कि कहा कि उसका ब्रत लीजिये । लेकिन इतने 
मूलभूत कामको हम भूले और कई दूसरी-दूसरी बातें की, लेकिन मुल्य काम 
नहीं किया । इस ब्रह्म-विद्याने अन्न बढ़ानेका आदेश दिया। अनाज ही पूरा 
नहीं पड़ता, तव परस्पर प्रेम और करुणा रखना मृग-जलवत्‌ हो जाता है । इतनी 
महत्त्वकी वुनियादी वात हम नही कर सके । सब लोगोंकी शक्ति उसमें रूगनी 
चाहिए थी, सरकारकी तो लगनी ही चाहिए थी, पर नहीं लग सकी । यह नहीं 
कि उन्होंने आलूसमें दिन काटे । काम किया, लेकिन इधर ध्यान गया नहीं 
और जनताका भी ध्यान नहीं गया । 
महात्मा गांघीने स्वराज्य प्राप्त होनेके बाद कहा था कि अनाज कम पड़ेगा, 
तो स्व॒राज्य फीका पड़ेगा, इसलिए हर घरमें अन्न-उत्पादन होना चाहिए । 
महात्मा गांवीमें सूझ थी । उन्होंने कहा कि जहाँ-जहाँ जमीनका थोड़ा भी टुकड़ा 
खाली पड़ा हो, वहाँ सब्जी, तरकारियाँ लगायी जायें । शहरके लोगोंसे कहा कि 
घरमें खाली जमीन न हो, तो गमलोंमें तरकारियाँ लगायें । अब गमलोंमें कितनी 
तरकारियाँ छूंग्रेंगी ? मान लीजिये कि दो-तीन गमले हैं, उनमें सालूभरमें सेरमर 
तरकारी पैदा हो सकती है । लेकिन बिलकुल न होनेसे कुछ होना वेहतर है । 
फिर करोड़ों लोग जिसको करते हैं, वह्‌ चीज छोटी नहीं रहती, उसका गुणाकार 
बहुत बड़ा होता है । पानी बूँद-बूँद गिरता है, छेकिन हर जगह टपकता है। 
इसलिए सारी जमीन तर हो जाती है । इसलिए हर कोई थोड़ी उपज करे और 
हर घरमें थोड़ी उपज हो जाय, तो बहुत बड़ा काम होगा । इससे सबको शिक्षा 
मिलेगी कि देशके उत्पादनके लिए हरएकको कुछ करना है । उसके बिना हमको 
खानेका हक नहीं ! सेण्ट पालने भी यह कह दिया है कि अगर तुम लोग हाथसे 
काम नहीं करते हो, तो 'नीदर शुड यू ईंट' : तुमको खाना नहीं चाहिए। यह 
न्याय समझा दिया कि जिसने काम ही नहीं किया, उसको खानेका अधिकार नहीं । 
ठीक यही वात महात्मा गांधीने कही कि थोड़ा-थोड़ा क्‍यों न हो, कुछ उत्पादन 
करो ! 
जापानमें गांधीजीकी कही हुई वातपर अमल हो रहा है । वहाँ एक फूट भी 

जमीन खाली नहीं दिखेगी । कागावाने उसपर एक वहुत बड़ा उपन्यास ल्खि है ! 
कागावा जापानके एक बहुत वड़ें महान्‌ ज्ञानी मिशनरी हो गये हैं । उन्होंने एक 
बहुत सुन्दर ग्रन्थ लिखा है आन दि स्टप्स'-पहाड़ोंकी ढालपर कैसी खेती की 
जाय ? अपने उपन्यासमें उन्होंने बताया कि किस तरह जवान छोग निकले और 
उन्होंने किस तरह पहाड़ोंपर खेती की और बड़े-बड़े वृक्ष लगाये, ताकि मिट्टी 
नीचे वह न जाय | किस तरह जरा भी जमीन बेकार न जाने दी, किस प्रकार 
उन्होंने अपने देशको वचाया है। और हम यहाँ देखते हैं कि जमीन वेकार पड़ी 
हुई है । तो इस वातका हमें बड़ा दुःख है । 
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स्वदेशीका छोप 


दूसरी बात देशमें 'स्वदेशी-घर्म' बिलकुल खतम हो गया है । जहाँ अन्न ही 
बाहरसे आता है, वच्चोंके लिए दूधका पाउडर भी बाहरसे आता है, उस हालतमें 
कया नाम लें स्वदेशीका और कैसे कहें कि मारत अपने पाँवपर खड़ा है ? अनाज 
अमेरिकासे मँगवाया जाता है । दूसरी मी कई चीजें वाहरसे मंगवायी जाती हैं । 
चीजें खरीदते समय हम सोचते ही नहीं कि यह चीज कहाँसे आयी है । लेकिन 
इसके लिए भारतको परदेशसे कितना खरीदना पड़ता है, दुनियामें उसको कितना 
घ॒णित होना पड़ता है, बाहरसे राजनीतिक दवाव आता है, यह सारा सोचते 
ही नहीं । लेकिन हमने यहाँतक देखा है कि तैयार मार भी वाहरसे आता है, 
और यहाँके लोग खरीदते हैं। कुछ तो ऐसा होता है कि वाहर इस्तेमाल किया 
हुआ माल यहाँ सस्ते दाममें वेचा जाता है, और हमारे छोग उसे खरीदते हैं। 
सार यह है कि अपने देशमें 'स्वदेशी घर्मे खतम हो गया है । 


शिक्षामें गलतियाँ ही गलतियाँ 


जहाँतक तालीमका ताललुक है, जितनी गलतियाँ हम उसमें कर सकते थे, 

उतनी हमने कीं । एक भी गरूती करना बाकी नहीं रखा । आज हमारी तालीममें 

आध्यात्मिक तालीम नहीं है । जो मारतका विचार था, जिसके आधारपर भारत 

खड़ा था और खड़ा है, और मजबूत बना है, वह बुनियाद आज हमारी तालीममें 

हू का । तो यह हमारा तीसरा दुःख है | हमारी तालीममें उत्पादन-क्रिया 
नहीं । 


हमने आजकी तालीममें ज्ञान और कर्मको अल्ग-अरूग कर दिया है। 

जितने लोग शिक्षित होकर कॉलेजसे निकलते है, उतनी नौकरियाँ हैं नहीं । 

इससे आज स्थिति ऐसी हो गयी है कि लछोगोंको शिक्षा देते हैं, तो बेकारी बढती है 

और नहीं देते हैं तो अज्ञान बढ़ता है । दोनोंमें खतरा है । ॥॒ 
इसके खिलाफ सारी भगवदगीता खड़ी है : 


कर्मणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः 
लोकसझग्रहमेवापि संपदयन्‌._ कर्तृमहेसि ॥। 
जनकादिकोंने कर्मसे ही सिद्धि प्राप्त को, इसलिए कर्मको कमी मत छोड | 
ज्ञानीको भी कर्म करना चाहिए, महाज्ञानीको भी कर्म करना चाहिए । जैसे माता 
वच्चेके लिए खेलती है, वैसे ही ज्ञानीको छोक- कर्म करना चाहिए । 


गीला शटिंग गगगाग गताम दिया है: मो मास न 

सा ग ञ् जे 
ऐसा आदेश भगवानूने गीतामें दिया है, जो भारतका 52५ ग्रन्थ है । उसके. 
खो दिया । वढ़ा नहीं, कर्म भी 


रहते हुए भी हमने कर्मका सारा विचार खो दिया । ज्ञान 
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एक गम्भीर खतरा 

इसके बाद जिस तरह हमने सामाजिक व्यवहार किया, वह भी अत्यन्त दीपषा- 
स्पद था। भाषाके कारण मद्गवासमें, यहाँ तथा भारतमें जगह-जगह दंगे हुए । 
भारतके लिए यह बहुत वड़ा खतरा खड़ा है । क्‍या भापाके नामपर भारतके दो 
टुकड़े हो जायेंगे ? सम्प्रदायके कारण दंगे हुए, घर्मके कारण भी हुए। अभी 
असममे क्‍या हुआ ? असमियोंने कहा कि हम भारतमें रहना नहीं चाहते, तो 
अन्य भारतीयोंसे कह दिया--'गो आउद इंडियन्स---भारतीयो, असमके बाहर 
चले जाओ । यानी इंडियन वर्सेज आसामीज : भारतीय विरुद्ध असमी । 
करोड़ों रुपयोंकी संपत्ति जलायी गयी । आग तो इन दिनों बहुत रूगायी गयी, 
लेकिन गौहाटीमें आय लगानेमें रेकाड है। और यह सब जो हुआ, यह नाहके 
गलतफहमीसे हुआ । 
'शिक्षुकोंके सामने चुनोती 

अब सवाल है कि ऐसी हालतमें हमारे शिक्षक क्या जनानखानेकी बहनों के 
समान अपने विद्या-स्थानमें पड़े रहेंगे या वाहर कोई पराक्रम करनेके लिए आयेंगे ? 
'हम यहाँ अपना काम कर रहे हैं। बाहर हमारी कोई जिम्मेवारी नहीं--ऐसा 
कहकर अपना हाथ घो डालेंगे कि बाहर ऐसा कुछ करना अपनी जिम्मेवारी 
मानेंगे ? में अपनेको शिक्षक मानता हूँ और अगर मैं अध्ययन-अध्यापन करता 
रहता तो मुझे उससे अधिक खुशी और किसी काममें न होती । और वैसा 
करता तो मेरा खयाल है कि मैं सौ साल जीता । वह जीवन ही ऐसा शान्ति और 
समत्व रखनेवाला है। लेकिन मैं सेवाके लिए बाहर निकल पड़ा, क्योंकि भारत 
खतरेमें है। इसलिए मैं आपसे अपेक्षा करता हूँ कि आपको एक प्रोजेक्ट ( कार्य- 
योजना )के तौरपर कम-से-कम एकाघ जिला हाथमें लेना चाहिए। हर गाँवमें 
जानेकी जरूरत नहीं । चुनकर एक ग्रामीण क्षेत्र लिया जाय । और गाँवोंका पूरा 
सर्वे किया जाय, ताकि गाँवोंकी जानकारी पूरी हासिल हो । फिर उसको सुधारने- 
के लिए क्या कर सकते हैं, इसपर सोचा जाय । योजना वनायी जाय । गाँवका 
सर्वे और सुधारके छिए योजना और शहरोंका सर्वे और जिम्मा उठाना कि यहाँ 
दंगे होंगे नहीं । होंगे तो हम उसके लिए अपनेको जिम्मेवार मानेंगे और उसको 
रोकनेके लिए पूरी चेष्टा करेंगे । और यह चेष्टा दंगे होनेके वाद नहीं, पहले ही 
करनी चाहिए, ताकि परिस्थितिपर काबू आये । 
राजनीति-सुक्त ओर लोकनीति-युक्त 

राजनीतिज्ञोंका तरीका है कि वे टुकड़े करता जानते हैं । इस शक्तिको तोड़ना 
हो, तो इूसरी शक्ति खड़ी होनी चाहिए---गाँवकी शक्ति । एक शक्ति किसानों- 
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की खड़ी हो और दूसरी शक्ति विद्वातोंकी, शिक्षकोंकी खड़ी हो । दोनोंकी आव- 
इ्यूकता है। एक है--अज्न ब्रह्मेति व्यजानात्‌, अन्न बहु जुर्वात्त ।! खेतीकी 
उपेक्षा की, तो लड़ाई भी जीती नही जा सकती । दूसरी छक्ति है ज्ञानकी । 
चैतन्यको आकार देनेका काम आपको सौंपा गया है। यह जो शिक्षक्चोंकी हैसियत 
थी, उसके वजाय शिक्षक आज सामान्य हैसियतमें आये है । शिद्षकोंमें विभाग 
हुए हैं, विद्यार्थियोंमें विभाग हुए हैं । फिर विद्यार्थी विरुद्ध शिक्षक, ऐसे विभाग 
भी हुए है । दोनों सिलूकर होती है विद्या-शक्त्ति । पर उनके आज जरूग-अलन 
विभाग हो गये हैँ । जिनके स्वार्थ वास्तवमें एक होने चाहिए, वे अगर अपने- 
अपने अरूग-अलरूग संघ बनायें, तो शक्ति कैसे खड़ी होगी ? इन सारे प्रइनोंका 
उत्तर देना हो तो वह शिक्षक ही दे सकता है, पर वह तभी, जब वह राजनीतिसे 
अलग हो जाय और लछोकवीतिके साथ जुड़ जाय । राजनीतिसे अरूग हुए चिना 
राजनीतिपर असर पड़ेगा नहीं । राजनीति-मुक्त और लोकनीति-युक्‍्त होनेमें 
लाभ है । न 

हमने ग्राम-शवितिकी वात कही है । आज स्थिति ऐसी है कि इसकी किसीने 
कल्पना ही नहीं की कि राजनीतिक दलवन्दीके विना राजनीति हो सकती है। 
आज ेलीगेटेड डेमोक्रेसी' है, पार्टीसिपेटिंग डेमोक्रेसी' नहीं है । अगर शिक्षक 
ऐसा माने कि हमने स्कूल-कॉलेजोंमें पढ़ा दिया, अब हमारा कोई कर्तव्य नहीं है, 
तो चलेगा नहीं। आपका जनताके साथ सम्पर्क होना चाहिए । जनताके साथ 
सम्पर्क न हो, तो राजनीतिपर असर नहीं पड़ेगा । 

वीच-बीचमें शिक्षकोंके शिविर हों । वहाँ भिन्न-भिन्न मसलॉपर चर्चा हो, 
अभिप्राय बनाये जायें और शिक्षकोंकी ओरसे वे अभिप्राय जाहिर हों । इस प्रकार 
लोगोंके मार्गदशनके लिए आप तैयार रहें । लोगोंको विश्वास हो कि भिन्न-भिन्न 
प्रश्नोंपर आप तटस्थ रहकर सहानुभूतिपूर्वेक सोचते हैं और अपना निर्णय जाहिर 
करते हैं । इससे सरकारको मी मदद होगी और इस तरह आपका अंकुश राज्यपर 
आयेगा। यह कभी नहीं हो सकता कि राजनीतिमें पड़कर आपकी ताकत बनेंगी। 
तब आपकी चोटी सरकारके हाथमें ही रहेगी । इसलिए शिक्षकोंको आगे आना 
चाहिए, राजनीतिसे ऊपर रहना चाहिए, कुछ 


'प्रोजेक्ट' हाथमें लेना चाहिए 
और जनताको ऐसी आशा और ऐसा विश्वास होना चाहिए कि मौकेपर उसे आपसे 
सार्गदर्शन मिलू सकता है । 


०. आचार्येकुल 


पूलारोडके सम्मेलनके सिरूसिलेमें मुझे विद्दानोंके सामने आनेका मौ 
मिला । इससे मुझे वड़ी खुशी हुई और अनुभव हि 


क्ला 
व आया कि वे सारे विद्वानू, आचार्य, 
११ 


१६२ तीसरी शवित 


प्राचार्य आत्मदर्शत यानी अपने स्वरूपके दर्शनके लिए बहुत उत्सुक हैं। तुलसी- 
दासका एक पद है: 

जाग जाग जीव जड़-अरे जड़जीव तू जाग ले । 

गकहें वेद बुध, तू तो वृज्ि मन साहि रे । 

दोष इुख सपने के, जागे ही पे जाहि रे ए! 


वेद और बुध सव एक ही वात कहते हैँ कि स्वप्तके जो दोष और दुःख हैं, 
उनके लिए सर्वोत्तम औषधि जागृति है। न जागकर स्वप्नके अन्दर जितने उपाय 
किये जायेंगे, उतनी ही स्वप्न-सृष्टि दीघे वनती जायगी और बहु हारूत और छुम्बी 
होती जायगी । इस वास्ते स्वप्नके रोगोके लिए जागृति ही सर्वोत्तम उपाय है । 
मुझे यह कहनेमें खुशी हो रही है कि इस किस्मकी जागृति, जो पहले नहीं थी, 
अब आ रही है । 

प्रथत्त यह हो रहा है कि एक अखिल विहार आचार्यकुल' की स्थापना की 
जाय । प्रइन था कि प्राध्यापकों, आचार्यो और प्राचार्यों द्वरा यह जो बड़ा 
कार्य होने जा रहा है, उसका नाम क्या रखा जाय ? मैं 'अखिल विहार आचार्य - 
कुल” से वेहतर चामकी कल्पना नहीं कर सका | 'कुल' शब्द परिवारवाचक है 
और हम सभी आचार्योका एक ही परिवार है । ज्ञानकी उपासना करना, चित्त- 
शुद्धिके लिए प्रयत्त करवा, विद्याथियोंके लिए वात्सल्य-माववा रखकर उनके 
विकासके लिए सतत प्रयत्तन करते रहना, सारे समाजके सामने जो समस्याएँ 
आती हैं, उनपर तटस्थ भावसे चिन्तन करके सर्व-सम्मति का निर्णय समाजके 
सामते रखता और समाजको उस प्रकारसे मार्गदर्शन देते रहना इस्यादि कार्य जो हम 
सब करने जा रहे है, वह एक परिवारकी स्थापनाका ही काम है। इस वास्ते मैने 
इसका नाम “आचार्यकुल' रखा । इसके लिए यह एक सुन्दर शब्द है। इनके 
अलावा अरबीके साथ भी इसका मेल सिलता है, संस्कृतके साथ तो है ही । ऐसे 
कई शब्द हैं, जो संस्कृत होते हुए अरवी भी है और लैटिन भी हैं। आचायेकुल' 
यानी कुल-के-कुल आचार्योका वोध होता है। आचार्योके परिवारका मतलब 
होता है कि इस परिवारमें ऊँचे-नीचे, छोटे-बड़ेका सवाल ही नहीं रहेगा । इस- 
छिए जितने आचार्य हैं, सभी समान रूपसे आदरणीय हैं। सबका सम्मिलित 
प्रयत्न होगा, तभी यह काम चल सकेगा । भारतमें जो अचेक समस्याएँ हैं, 
जो संकट हैं, उनसे अलूय रहकर कुछ नहीं किया जा सकता ! महात्मा गौतम 
ब॒द्धने कहा--पर्दृबतट्ठी व भुम्मठठे धीरो वाले अवेक्खति' पर्वत-शिखरपर 
चढ़ा हुआ आदमी भूमि-स्थरपर क्या किया जा रहा है, उसको देखता रहता है 
और वहाँसे मार्गदशेन देता रहता है। बिलकुल ठीक ऐसी ही मापामें बेदमें 
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आया है--निपर्वतस्थ मुद्धेनि सदंतेषं ।! पर्वेतोंके शिखर॒पर वे चढ़ गये। “जनाप 
दाशुषे वहन्ता ४ 'परवेतोंके शिखरपर चढ़कर दुनियामें काम करनेवाले सेवक 
लोगोंकी इच्छा-शर्क्ति बढ़ाते रहते हैं ।' दुनियाकी इच्छा-शक्ति, संकल्प-दक्ति 
क्षीण हो गयी है, प्रेरणा क्षीण हो गयी है । उसको वे पवेतके ऊपर चढ़कर बढ़ाते 
रहते हैं। यानी आचरणकी दृष्टिसे स्वयं ऊपर बढ़नेकी कोशिश करते ही हैं, 
परन्तु लोगोंके घरातलूमें आकर भी सोचते हैं और लोगोंकी इच्छा-शक्ति बढ़ानेकी 
कोशिश करते हैं । ऐसी बात वेदमें आयी है और इसके ही रूगभग प्रतिरुप 
शब्दोंमें गौत्तम बुद्धने भी कहा । 


फत्ेव्यके प्रति जागृति 


अभी जिस आचार्यकुल' की स्थापना होने जा रही है, वह अपना हक यानी 
अधिकार प्राप्त करनेके लिए नहीं होने जा रही है । अपना अधिकार प्राप्त करनेके 
लिए दूसरी संस्थाएँ हैँ । यह तो अपने कतेव्यके प्रति जागृति और प्रयत्त करनेके 
लिए है। इससे सारे शिक्षक लोग समाजमें अपनी वास्तविक हैसियत पायेंगे, 
जिसे आज वे खोये हुए हैं । महाभारतमें वर्णण आया है कि एक दिन घर्मराजके 
मुखसे द्रोणाचार्यके पुत्रकी मृत्युके विषयमें संदिग्ध शब्द निकला । परिणाम यह 
हुआ कि उनका रथ, जो भूमिसे हमेशा चार अंगुल ऊपर हवामें चरूता था, वह घर्म- 
रथ एकदम जमीनपर आ गया । इसी तरह शिक्षकोंका जो धर्म रथ है, वह भी भूमि- 
के ऊपर होता चाहिए, लेकित वह आज नीचे गिर गया है । आज शिक्षक सामान्य 
स्तरपर आ गये हैँ । लेकिन जिस क्षण मनुष्यको यह भान होगा, उसी क्षण चह्‌ 
मुक्त हो जायगा । मुक्तिका बिलकुछू सीधा-सादा और सरल उपाय है--अपनेको 
पहचानो' । जिसने अपनेको पहचान लिया, वह तत्क्षण एक नया मानव चन गया । 
पुराना मानव गिर गया और नया माचव वन गया। दृष्टि आ गयी, तो सुप्टि 
बदल गयी । जैसी दृष्टि होती है, वैसी ही सृष्टि होती है । दृष्टिके अनसार 
ही सृष्टि बनती है । इसलिए यह जो महान्‌ प्रयत्न हो रहा है, इस सिल- 
सिलेमे मैं आशा करता हूँ कि अनेक प्रकारकी जो शंकाएँ होंगी,. काम करते- 
करते उत्तका हल निकलता जायग्रा । वीच-बीचमें शंकाओंका उत्तर मिलता 
रहेगा । यदि हम दृढ़ निवचयसे ऊूग जायेंगे कि यह काम करना ही है, तो सब 
शंकाएँ घीरे-घीरे अनुभवसे समाप्त हो जायेंगी । गीताने 


डे ताने कहा कि जिनका निश्चय 
नहीं होता, उनकी बुद्धि अनंत होती है। 'बहुशाखा ह्ानस्ताइच चुद्यो व्यव- 
सामिनाम्‌ ।! मतरूव यह कि उनकी चुद्धिकी अनेक शाखाएँ निकल्‍रूती रहती हैं । 
और जो किसी एक निश्चयपर 


के एकाग्र होते हैं, वे कर्मयोगी होते हैं. और अच्तमें 
सफल होते हैं ॥ इसलिए मनुष्यको निरचयात्मक बुद्धिवाढ्ता होना चाहिए । गीता- 
में निश्चयात्मक व॒द्धिपर जोर दिया गया है । 


१६४ तीत्तरी शक्ति 


ज्ञान-शक्ति 
मुझसे लोगोंने पूछा कि आजकल चारों ओर जो हाहाकार फैला हुआ है, 
ऐसी हालतमें आप इस प्रकारका ग्रयत्न कर रहे हैं, वह कहाँतक सफल हो सकता 
है, उसका क्‍या परिणाम होगा ? हर जगह अंधकार फैला हुआ है, उसका 
निराकरण कैसे होगा ? मैने कहा कि जरा देखना चाहिए कि अन्बेरा कहाँ है ? 
एक आदमी रातको सूर्यपरसे गिरा और पृथ्वीपर आया। उसके साथ दो-तीन 
साथी थे । पृथ्वीपर उन्होंने रातमें देखा कि तमाम कचरा ही कचरा है। अन्धरा 
वे जानते नही थे, क्योंकि वे सुर्यके रहनेवाले थे। उन्हें पता नही था कि अच्चेरा 
क्या चीज होती है । उन्होंने देखा कि यहाँ खूब कचरा भरा हुआ है। वे छोग 
खोदने ऊगे। खोदनेकी आवाज जोरसे होने लगी । उस आवाजसे आसपासके लोग 
जाग गये । रातके समय ये कौन आये हैं और क्या कर रहे हैं, यह देखनेके लिए 
लोग लालटेत छेकर आये । जब छाल्टेनकी रोशनीमें वे लोग आये तो एकदमसे 
सारा कचरा गायब हो गया । अव सूर्यवाले लोग यह देखकर हैरतमें आ गये कि 
हम लोगोंने खोद-खोदकर इतना कचरा निकाला था, वह एकदमसे क्या हुआ । 
आ यह था कि रालटेन आ गयी, यानी प्रकाश आ गया। प्रकाशके सामने 
अच्धेरा तो गायव हो ही जाता है। प्रकाशके सामने अन्धेरा मुख नहीं दिखाता । 
अग्घेरा जितना पुराना होता है, उतना अधिक कमजोर होता है। घनघोर 
गृहामें जो अन्बेरा मरा रहता है, वह हजारों वर्षसि है, केकिन उसमें एक टार्च 
लेकर चले जाइये, अन्धेरा एकदम खत्म हो जायगा । इसलिए टूर-दूर्तक हम 
लोगोंको जो अन्धेरा दिखायी पड़ रहा है, वह इसलिए है कि हमारे पास प्रकाश 
नहीं है । अगर हमारे पास प्रकाद्य होता तो अन्धेरा होता ही नहीं, अन्धेरा खत्म 
हो गया होता । प्रकाशके अछावा और किसी प्रकारसे प्रहार करके अन्धेरेको 
खत्म नहीं किया जा सकता । बल्कि अन्धेरेको, जिसका कोई अस्तित्व ही नहीं है, 
ऐसे प्रयत्नोंसे अस्तित्व प्राप्त होता है। अच्घेरेका सामना करनेके लिए कुदाल 
लेकर खीदते लगेंगे तो उसका अर्थ यही होता है कि जिस अन्घेरेका कोई अस्तित्व 
ही वही है, उसको आप अस्तित्व दे रहे हैं । वास्तवमें अन्घेरा इसीलिए है कि प्रकाश 
है नहीं ! जब प्रकाश आता है तो अन्घेरा खत्म हो जाता है। भाज हमारी और 
आपकी भो अल्प शक्ति है, वह कौन-सी शक्ति है? वह ज्योति है, वह 
प्रकाश है, वह ज्ञान है, वह विचार है और चिन्तन-मनन है । यह जो शवित है, 
उसके सामने कौनसी शवित है दुनियामें ? 
दिल बड़ा वनाना होगा 


आप ध्यानमें रखें कि दुनिया एक होने जा रही है, मानव-मानव नजदीक 
आ रहे हैं । आकाश-अवकाश कम पड़ गये हैं। विज्ञान इतना आगे बढ़ गया है, 
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यानी जव दिमाग इतना वड़ा हो गया है, तब दिल छोटा 2028 मनुष्यके 
जीवनमें विसंवाद बना रहेगा । आजकल जितनी समस्याएँ दु भरी हुई हैं, 
वे इसी विसंवादके कारण ही हैं । कही कहते हूँ मजदूर-मालिकका झगड़ा है, 
कहीं कहते है हिन्दू-मुसछमानका झगड़ा है, कही कहते है हिन्दुस्तान-पाकिस्तान- 
का झगड़ा है और कहीं वियतनामका झगड़ा हैं । एँसा क्या हाता है ? इसलिए 
कि वद्धि बड़ी वन गयी है और दिल छोटा रह गया है । आजकल बड़ी वृद्धि और 
छोटे दिलकी लड़ाई हो रही है । दिल तो छोटा है ही, अगर दिमाग भी छोटा 
होता, तो विशेष झंझट भी न होती । 
लेकित आज दुनियाकी हारूत क्या ह्ढै? मनुष्यका दिमाग इतना व्यापक 

वन गया है कि स्पूटन जैसे महामुनि और व्यास जैसे मगवान्‌ भी छोटे पड़ गये। 
उनको जितना ज्ञान था, उससे बहुत ज्यादा ज्ञान हमारे पास हो गया है । च्यूटन- 
को गाणितका जितना ज्ञान था, उससे अधिक ज्ञान आजकलके जमानेमें कॉलेजके 
सामली रड़केकों होता है । न्‍्यूटतको डिफ्रेन्शियल केलकुलस' का कोई पत्ता 
नहीं था, परल्तु स्यूटन अपने जमानेका महान्‌ ज्ञानी था, महान्‌ गणितज्ञ था। 
लेकिन उसका गणित-ज्ञान आजकलके जमानेके गणित-ज्ञानसे छोटा पड़ गया है। 
पुराने जमानेमें भूगोलका ज्ञान भी ऐसा ही था। अकवर बादशाहके दरवारमें 
एक अंग्रेज वकील आ पहुँचा । उसने कहा कि मैं विक्‍्टोरिया रानीकी तरफसे 
आया हूँ । तब अकवरको पता चला कि दुनियामें इंग्लैंड नामका कोई देश सी है 
और वहाँ कोई रानी है । लेकिन आजकलरूके तीन-चार सारूकी उम्नके लड़कोंको 
भूगोलका ज्ञान अकबर बादशाहसे अधिक होता है। आज हमारा दिमाग इतना 
विस्तृत हो गया है. यानी दिमाग इतना बड़ा बन गया है, पर दिल छोटा ही रह 
गया है। हम कौत हैं ? हम हरिजन हैं। हम कौत हैं ? हम भूमिहार है। 
हम कौन हैं ? हम सिख हैं। हम कौन हैं ? हम ब्राह्मण हैं। हम इस पार्टीके 
हैं, वह उस पार्टीका है। प्रत्येकके साथ गुट लग गया है, पार्टी रूग गयी है। मैने 
इसपर एक कविता लिखी है, जिसका मतलब है 'जाति, धर्म, पंथ, भाषा, पक्ष, 
प्रान्त, इन सबका अन्त सर्वोदिय । सर्वोदिय तमी होगा, जब इन सबका अन्त 
होगा । ये सारी छोटी-छोटी चीजें छोगोंके दिमागमें पड़ी हैं, मामली-मामली 
रश्तोंसें हमारा चित्त उछझ्ना रहता है, तो इसका मतरूब यह है कि हम लोग 
इस जमानेके रायक नहीं हैं। जमाना बहुत आगे बढ़ गया है और हमारा दिकू 
छोटा ही रह गया है! 

हस विश्व-मानव 


हम या तो दिमाग छोटा करें, यानी विज्ञानकों पीछे हटायें। लेकिन 
हो नहीं सकता । विज्ञात्त प्राप्त ही न हो यह हो सकता है, पर 


लेकिन विज्ञान प्राप्त 
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होनेके वाद भूल जायें, यह वात हो नहीं सकती | ज्ञान प्राप्त करके मनुष्य भूल 
जायगा, यह हो नही सकता । इस वास्ते विज्ञानकों आप पीछे हटा नही सकते हैं, 
क्योंकि यह संभव नहीं है । इसका मतलरूव यह हुआ कि दिमाग उत्तरोत्तर व्यापक 
और विशाल बनता जायगा । अब सिवा इसके और कोई चारा नहीं है कि हम 
अपने दिलको बड़ा बनायें । इस वास्ते हमको यह नहीं समझना चाहिए कि वह 
आदमी छोटा है या वह आदमी बड़ा है, 'हम भारतके हैं और वह पाकिस्तानका 
है । अब ऐसी बात नही चलेगी | हमारे लिए जय जगत्‌” ठीक है। हमारे 
लिए सारा विश्व है। ऋग्वेदमें है 'विश्वमानुप:' । हम विश्वके नागरिक हैं। 
हम विश्व-मानव हैं । 
यह हैसियत अगर अध्यापकोंकी न हो, तो और किसकी होगी ? यह हैसियत 
आम जनताकी हो नहीं सकती । वे तो अपने छोटे-से परिवार या अपने छोटे-से 
गाँवके बारेमें ही सोच सकते हैं । शिक्षकोंका दिमाग ऊँचा होना चाहिए और उतका 
दिल व्यापक होना चाहिए । इस वास्ते हम आशा करते हैं कि आपकी जमात जब 
खड़ी हो जायगी और आचार्यकुर! की स्थापना हो जायगी, तब एक नयी शक्ति 
बिहारमें उत्पन्न होगी और उसके परिणामस्वरूप विहारका स्वरूप बदल जायगा । 
गौतम बुद्ध और महावीर साक्षी होंगे। वे देखेंगे कि यहाँ क्या-क्या हो रहा है। 
राजा जनक देख रहे हैं, उधर कृष्ण देख रहे हैं, उधर अशोक सम्राट देख रहे हैं 
कि हमारे बच्चे क्या करने जा रहे हैं और मैं महसूस करता हूँ कि इन सबोंका आशी- 
वाद हमें इस कामके लिए प्राप्त हो रहा है । इसमें मुझे कुछ भी सन्देह नहीं। ७ 


१०. भगवानके दरवारमें 


१ 
पुरीमें दशन - लाभसे दंचित 


आज सुबह हम जगन्नाथके_दर्शेनके लिए मंदिरतक गये थे और वहाँसे हमको 
वापस लछौटना पड़ा । हम तो बड़े मक्ति-भावसे गये थे। हमारे साथ एक फ्रेंच वहन 
कमी थी । अगर वह मंदिरमें तहीं जा सकती है, तो फिर हम भी नहीं जा सकते 
हैं, ऐसा हमको अपना धर्म लगा । हमने तो हिन्दू-धर्मका बचपनसे आजतक 
अध्ययन किया है। ऋग्वेद आदिसे लेकर रामकृष्ण परमहंस और महात्मा गांघी- 
तक धम्में-विचारकी जो परंपरा यहाँपर चली आयी है, सबका हमने वहुत भक्ति- 
भावपूर्वक अध्ययन किया है । हमारा नम्नर दावा है कि हिन्दू-धमंको हम जिस 
तरह समझे हैं, उस रूपमें उसके नित्य आचरणका हमारा नम्न प्रयत्न रहा है। 
आज हमें रूगा कि उस फ्रेंच वहनको बाहर रखकर हम अन्दर जाते, तो हमारे 
लिए बड़ा अबधर्म होता । हमने वहाँके अधिष्ठातासे पूछा कि क्‍या इस वहनके 
साथ हमको अन्दर प्रवेश मिल सकता है ? जवाब मिला कि 'नहीं मिल सकता ।! 
तो भगवान्‌की जगह उन्हींको भक्ति-भावसे प्रणाम करके हम वापस लौटे । 
संस्कारके प्रभावमें 


जिन्होंने हमको अन्दर जाने देनेसे मना किया, सनके लिए हमारे मनमें 
किसी प्रकारका न्यूनभाव नहीं है। मैं जानता हूँ कि उत्तको भी दुःख हुआ होगा 
परन्‍्तु वे एक संस्कारके बश थे, इसलिए लाचार थे। पर हमारे देशके लिए और हमारे 
घमंके लिए यह बड़ी ही दुःखदायक घटना है। चार-साढ़े चार सौ साल पहले 
बाबा नानकको भी यहाँपर मंदिरके अन्दर जानेका मौका नहीं मिछा था और 
बाहर ही से उन्हें लौटना पड़ा था। लेकिन वह तो पुरानी घटना हुईं। हम आशा 
रखते थे कि अब वह वात फिरसे नहीं दुहरायी जायगी | 

हिन्दू-धर्मको खतरा 


_ जो फ्रेंच वहन हमारे साथ आयी, वह अहिसामें और मानव-प्रेममें विर्वास 
रखनेवाली एक वहन है और गरीवोंकी सेवाके लिए भूदान-यज्ञका जो काम चल 
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रहा है, उसके लिए उसके मनमें वहुत आदर है। इसलिए वह हमारे साथ घूम 
रही है। हम समझते हैं कि परमेश्वरकी भक्ति इस बहनके मनमें दूसरे किसीसे 
कम नहीं है। हमारे भागवत-घर्मने तो यह दावा किया है कि जिसके हुद्यमें 
ईदवरकी भव्ति है. वह ईश्वरका प्यारा है, चाहे वह किसी भी जातिका या किसी 
भी धर्मका क्‍यों न हो। ब्राह्मण ही क्यों न हो और बहुत सारे दुनियाके गुण उसमें 
हों, तो भी उसमें यदि भक्ति नहीं है, तो उससे वह चांडाल मी श्रेष्ठ है, जिसके 
हृदयमें मक्ति है। भागवत-बर्म और उसकी प्रतिप्ठा उड़ीसामें सर्वत्र है। उड़िया 
भाषाका सर्वोत्तम अंथ है, जगन्नाथदासका 'सागवत' | नानककी प्रानी बात 
छोड़ दीजिये तो जगन्नाथ-मंदिरके लिए भी यह ख्याति रही है कि यहांपर बड़ा 
उदार वैष्णव-धर्म चछता है। इन दिनों हर कौमकी और हर धर्मकी कसौटी होने 
जा रही है। जो संप्रदाय, जो धर्म उस कसौटीपर टिकेंगे, वे ही टिकेंगे, बाकीके 
नहीं टिक सकते । अगर हम अपनेको चहारदीवारीमें बन्द कर लेंगे, तो हमारी 
उन्नति नहीं हो सकेगी और जिस उदारताका हिन्दू-धर्ममें विस्तार हुआ है, उसकी 
समाप्ति हो जायगी । धर्म-विचारमें उदारता होनी चाहिए । समभनझ्नना चाहिए 
कि जो कोई जिज्ञासु हो, उसके सामने अपना विचार रखना और प्रेमसे उससे 
बार्ताकाप करना भक्‍तका छक्षण है। 


घर्म-स्थानोंको जेल न बनायें 

जैसे दूसरे धर्म वाले यहाँतक आगे बढ़ते हैं कि अपनी बातें जबरदस्ती दूसरों- 
पर छादते जाते हैं, वैसा तो हमें नहीं करना चाहिए; परत्तु हमारे मंदिर, 
हमारे ग्रंथ, सव जिज्ञासुओंके लिए खुले होने चाहिए; हमारा हृदय सबके लिए 
खुला होना चाहिए, मुक्त होना चाहिए। अपने धर्म-स्थानोंकों एक जेलके माफिक 
बना देना हमारे लिए बड़ा हानिकारक होगा और उनमें सज्जनोंकों प्रवेश कराने- 
में हिचकिचाहट रही, तो मंदिरोंके लिए आज जो थोड़ी-बहुत श्रद्धा बची हुई है, 
बह भी खतम हो जायगी। 


सनातनियोंद्वारा ही घर्महानि 


हमें समझना चाहिए कि आखिर घर्मका संदेश चन्द लोगोंके लिए है या 
सारी दुनियाके लिए ? कोई तीस-वत्तीस सार पहले हम जब बेदका अध्ययन करना 
चाहते थे, तव ऋग्वेदका उत्तम संस्करण, सायण-भाष्यके साथ हमें मैक्समूलरका 
किया हुआ मिछा । दूसरा कोई उतना अच्छा नहीं मिला। अब तो पूताके तिलक- 
विद्यापीयते सायण-भाष्यके साथ ऋग्वेदका अच्छा संस्करण निकाला है; परन्तु 
सन दिनों तो मैक्समूलरका ही सबसे उत्तम संस्करण मिलता था। उसमें कम-से- 
कम गलतियाँ, उत्तम छपाई, सस्वर, शुद्ध स्वरके साथ उच्चारण था। एक जमाना 
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था, जब वेदके अध्ययनके लिए यहाँपर कुछ प्रतिवनन्‍्ध लगाया गया था, लेकिन 
उन दिनों लेखन-कलरा नहीं थी । छापनेको करा तो थी ही नहीं । उन दिनों 
उच्चारण ठीक रहें, पाठ-भेद न हों और वेदोंकी रक्षा हो, इस दृप्टिसे वैसा 
किया गया होगा । उस जमानेकी वात अगर कोई इस जमानेमें करेगा और 
कहेगा कि वेदाध्ययनका अधिकार केवल ब्राह्मणको ही है, दूसरोंको नहीं, 
तो वह मूर्खताकी वात होगी | वेदोंका अच्छा अध्ययन जर्मनीमें, रूसमें, फ्रांसमें 
और इंग्लैडमें भी हुआ है। ऋग्वेदके ही नहीं, बल्कि सारे वेदोंके सब मंत्रोंकी सूची 
और संग्रह ब्रूमफील्ड नामके लछेखकने वहुत अच्छे ढंगसे किया है। उसकी तुलना- 
में उतना अच्छा दूसरा ग्रंथ नहीं मिलेगा। दूसरे ऐसे बीसों ग्रन्थ हाथमें रखकर 
उनके आधारपर ऋग्वेदका अध्ययन करनेमें हमें मदद मिली है। जैसे-जैसे 
जमाना बदलता है, वैसे-वैसे बाह्यरूप भी बदलना पड़ता है, छेकित हमारे 
सनातन-घर्मी संकुचित लछोगोंने सनातन-धर्मेंका जितना नुकसान किया है, 
उतना नुकसान शायद ही दूसरे किसीने इस धर्मका किया हो । 

करीब सौ साल पहलेकी बात है। सैकड़ों कश्मीरी लोग जबरदस्तीसे मुसल- 
सान बनाये गये थे । उन लोगोंको पश्चात्ताप हुआ। उन्होंने फिरसे हिन्दू-धर्ममें 
आना चाहा और काशीके ब्राह्मणोंसे पूछा, तो उन्होंने उन्हें वापस लेनेसे इनकार 
किया और कहा कि ऐसे भ्रष्ट लोगोंको हमारे चघमंमें स्थान नहीं है, हम उन्हें नहीं 
ले सकते। लहेकिन नोआखाली इत्यादिमें जो कांड हुआ, उसमें सैकड़ों हिन्दू 
जवरदस्तीसे मुसलूमान हो गये, तो उनको वापस लेनेमें काशीके पंडितोंको शास्त्रमे 
आधार मिल गया और वे उनको वापस लेनेके लिए उत्सुक हो गये । यह वात 
सो साल पहले हमको नहीं सूझी थी, अब सूझ गयी है। जिसको समयप्र 


ुझी मयपर बुद्धि 
आती है, उसीको ज्ञानी” कहते हैं। उसीसे घमंकी रक्षा होती है। 
सल्ुका धर्म सानवमात्रके लिए 


बड़े आश्चयेंकी बात है कि इन दिलों हिन्दू-धर्मका शायद बहुत ही उत्तम 
आदशें जिन्होंने अपने जीवनमें रखा, उन महात्मा गांवीको, सनातनी छोग 
'घर्मे-विरोधी' कहते हूँ | हम समझते हैं कि हिल्दू-धर्मका वचाव और इज्जत 
जितनी गांघीजीने की, उतनी शायद ही: दूसरे किसी व्यक्तिने पिछले एक 
हजार सालूमें की होगी। रेकिन ऐसे शख्सको सनातनी हिन्दू लोग “'धर्मका विरोधी 
मानते हैं' और अपने-आपको 'धर्मका रक्षक' मानते हैं! यह बड़ी मयानक दशा है। 
इस सवातनियोंको समझना चाहिए कि जिस घर्मको वे प्यार करते है, उस 
घमको उनके ऐसे कृत्यसे वडी हानि पहुँचती है। जब कि हिन्दुस्तानको स्वततन्न॒ता 
मिली है और हिन्दुस्तानकी हरएक वातकी तरफ दुनियाकी निगाह छूगी हुई 
है, हिन्दुस्तानसे दुनियाकों आशा है, तव ऐसी घटना घटती है, तो दुनियापर 


१६८ तीसरी शक्ति 


रहा है, उसके लिए उसके मनमें वहुत आदर है। इसलिए वह हमारे साथ घूम 
रही है। हम समझते है कि परमेश्वरकी भक्ति इस वहनके मनमे दूसरे किसीसे 
कम नही है । हमारे भागवत-धर्मने तो यह दावा किया है कि जिसके हृदयमें 
ईइवरकी भक्ति है, वह ईइवरका प्यारा है, चाहे वह किसी भी जातिका या किसी 
भी धर्मका क्‍यों त हो। ब्राह्मण ही क्‍यों न हो और बहुत सारे दृनियाके गुण उसमें 
हों, तो भी उसमें यदि भक्ति नही है, तो उससे वह चांडाल भी श्रेप्ठ है. जिसके 
हृदयमें भवित है । भागवत-धर्मं और उसकी प्रतिप्ठा उड़ीसामें सर्वत्र है। उड़िया 
भाषाका सर्वोत्तम अंथ है, जगन्नाथदवासका भागवत” । नानककी पुरानी बात 
छोड़ दीजिये तो जगन्नाथ-मंदिरके लिए भी यह ख्याति रही है कि यहाँपर बड़ा 
उदार बैष्णव-धर्म चलता है। इन दिनों हर कौमकी और हर धर्मकी कसौठी होने 
जा रही है! जो संप्रदाय, जो धर्म उस कसौटीपर टिकेंगे, वे ही टिकेंगे, बाकीके 
नहीं टिक सकते । अगर हम अपनेकों चहारदीवारीमें बन्द कर लेंगे, तो हमारी 
उन्नति नहीं हो सकेगी और जिस उदारताका हिन्दू-धमममें विस्तार हुआ है, उसकी 
समाप्ति हों जायगी । धर्म-विचारमें उदारता होनी चाहिए । समझना चाहिए 
कि जो कोई जिज्ञासु हो, उसके सामने अपना विचार रखना और प्रेमसे उससे 
वातलाप करना भक्‍तका लक्षण है । 


धर्म-स्थानोंको जेल न बनायें 

जैसे दूसरे धरमंवाले यहाँतक आगे बढ़ते हैं कि अपनी बातें जबरदस्ती दूसरों- 
पर छादते जाते हैं, वैसा तो हमें नहीं करना चाहिए; परन्तु हमारे मंदिर, 
हमारे ग्रंथ, सव जिज्ञासुओंके लिए खुले होने चाहिए; हमारा हृदय सबके लिए 
खुला होना चाहिए, मुक्त होना चाहिए। अपने धमे-स्थानोंको एक जेलके माफिक 
बना देना हमारे लिए बड़ा हानिकारक होगा और उनमें सज्जनोंको प्रवेश कराने- 
में हिंचकिचाहट रही, तो मंदिरोंके लिए आज जो थोड़ी-बहुत श्रद्धा बची हुई है, 
वह भी खतम हो जायगी। 


सनातनियोंद्वारा ही धर्मेहानि 

हमें समझना हक कि आखिर धर्मका संदेश चन्द लछोगोंके लिए है या 
सारी दुनियाके लिए ? कोई तीस-वत्तीस साल पहले हम जब वेदका अध्ययन करना 
चाहते थे, तव ऋग्वेदका उत्तम संस्करण, सायण-माष्यके साथ हमें मैक्समूलरका 
किया हुआ मिला । दूसरा कोई उतना अच्छा नहीं मिला । अब तो पूनाके तिलक- 
विद्यापीठने सायण-भाष्यके साथ ऋग्वेदका अच्छा संस्करण निकाला है; परन्तु 
उन दिनों तो मैक्समूलरका ही सबसे उत्तम संस्करण मिलता था। उसमें कम-से- 
कम गलतियाँ, उत्तम छपाई, सस्वर, शुद्ध स्व॒रके साथ उच्चारण था। एक जमाना 
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हा प्रतिवन्ध लगाया केफिन 

था, जव वेदके अध्ययनके लिए यहाँपर कुछ न्वल गया था, छेकिन 
उन दिनों लेखन-कलरा नहीं थी । छापनेकी करा तो थी ही नहीं । उन दिनों 
उच्चारण ठीक रहें, पाठ-भेद न हों और वेदोंकी रक्षा हो, इस द्प्ट्सि वैसा 
किया गया होगा । उस जमानेकी बात अगर कोई इस जमानेमें करेगा और 
कहेगा कि वेदाध्ययलका अधिकार केवल ब्राह्मणको ही है, दूसरोंको नही, 
तो वह मूर्खताकी बात होगी । वेदोंका अच्छा अध्ययन जर्मनीमें, 2 फ्रांसमें 
और इंग्लैडमें भी हुआ है । ऋग्वेदके ही नहीं, चल्कि सारे वेदोंके सब मंत्रोंकी सूची 
और संग्रह ब्रूमफील्ड नामके लछेखकने वहुत अच्छे ढंगसे किया है। उसकी तुलना- 
में उतना अच्छा दूसरा ग्रंथ नहीं सिलेगा। दूसरे ऐसे वीसों ग्रन्थ हाथमें रखकर 
उनके आधारपर ऋग्वेदका अध्ययन करनेमें हमें मदद मिली है। जैसे-जैसे 
जमाना बदलता हैं, वैसे-वैसे वाह्यरूप भी बदरकना पड़ता है, लेकिन हमारे 
सनातन-धर्मी संकुचित लोगोंने सनातन-घर्मंका जितना नुकसान किया है, 
उतना नुकसान शायद ही दूसरे किसीने इस धर्मका किया हो । 

करीब सो सार पहलेको बात है। सैकड़ों कश्मीरी लोग जबरदस्तीसे मुसलू- 
सान बनाये गये थे। उन छोगोंको पश्चात्ताप हुआ। उन्होंने फिरसे हिन्दू-धर्ममें 
आना चाहा और काशीके ब्राह्मणोंसे पूछा, तो उन्होंने उन्हें वापस छेनेसे इनकार 
किया और कहा कि ऐसे भ्रष्ट लोगोंको हमारे घर्ममे स्थान नहीं है, हम उन्हें नही 
ले सकते। लेकिन नोआखाली इत्यादिमें जो कांड हुआ, उसमें सैकड़ों हिन्दू 
जबरदस्तीसे मुसलमान हो गये, तो उनको वापस लेसेमें काशीके पंडितोंको शास्त्रमें 
आधार मिल गया और वे उत्को वापस लेनेके लिए उत्सुक हो गये । यह वात 
सो साल पहले हमको नहीं सूझी थी, अब सूझ गयी है। जिसको समयपर बद्धि 
आदी है, उसीको ज्ञानी' कहते हैं। उसीसे धर्मकी पे 


रक्षा होती है। 
मसुका धसे सानवसाज्रके लिए 


बड़े आइ्चर्येकी वात है कि इन दिलों हिन्दू-धर्मका शायद बहुत ही उत्तम 
आदर्श जिन्होंने अपने जीवनमें रखा, उन महात्मा गांधीकों, सनातनी छोश 
धर्म-विरोधी' कहते हैं । हम समझते हैं कि हिन्दू-धर्मका वचाव और इज्जत 
जिलनी गांधीजीने की, उतनी शायद ही दूसरे किसी व्यक्तिने पिछले रह 
हजार सालमें की होगी। लेकिन ऐसे शख्सको सनातनी हिन्दू लोग 'धर्मका लिरोधीर 
मानते हैं ओर अपने-आपको “वर्मका रक्षक' मानते है! यह बढ़ी भयानक के 
इन सनाततियोंको समझना चाहिए कि जिस घर्मको वे प्यार- करते था है। 
धर्मको उनके ऐसे कृत्यसे बड़ी हानि पहुँचती है। जच कि ७ उत्त 
मिली है और हिन्दुस्तानकी हरएक वातकी ५३ की स्वतन्वता 

हिन्दस्तानसे दनि हा हेसी तरफ की निगाह लगी 
है, हिल्दु दुनियाकों आशा है, तव ऐसी घटना घटती है. बा. हर 


व्ते है, त्तो दुनियापर 


१७० तीसरी शक्ति 


उसका क्‍या असर होगा, इसे आप जरा सोचियें। मनू महाराजने आशा 
प्रकट की थी : 


'एतद्देशप्रसूतत्य सकाशादग्रजन्मनः । 
स्व स्वं चरित्र शिक्षेरत्‌ पृथिव्यां सर्वमानवाः: ।॥४ 


पृथ्वीके सव मानव इस देशके लोगोंसे यदि चरित्रकी शिक्षा पायेंगे, तो क्‍या 
इसी ढगसे पायेंगे कि वे हमारे नजदीक आना चाहेंगे, तो भी हम उन्हें नजदीक 
नहीं आने देंगे ? जब मनु महाराजने पृथिव्यां सर्वमानवा:” कहा, तो उन्होंने 
अपने दिलकी उदारता ही प्रकट की । मनुने जो धर्म बतछाया था, वह मानव-धर्म' 
कहा जाता है। वह धर्म सव मानवोंके लिए है। यह ठीक है कि हम अपनी बात 
दूसरोंपर न छादें; परन्तु दूसरे हमारे नजदीक आना चाहते हों, तो हम उन्हें 
आने भी न दें, यह कैसी वात है ! में चाहता हूँ कि इसपर हमारे यहाँके लोग 

अच्छी तरहसे गौर करें और भागवत-धर्मकी प्रतिष्ठा किस चीजमें है, इसपर 

विचार करें । 
क्रोध नहीं, दुःख 

चंद दिन पहले मैं सालवेगका उड़ियाका एक भजन पढ़ रहा था। उसमें कहा 
है कि 'मैं तो दीन जातिका यवन हूँ और मै श्रीरंगकी कृपा चाहता हूँ।! ऐसा भजन 
जिसमें है, उसमें भागवत-धर्मके लिए क्या यह शोभा देता है कि एक स्वच्छ, शुद्ध, 
निर्मल हृदयकी बहनको मंदिरमें आनेसे रोक दे ? उस वहनके आनेसे क्या वह 
मंदिर भ्रष्ट हो जायगा ? जब उसको वहाँ जानेसे मना किया गया, तो मुझे 
कोई क्रोध नही आया, परंतु मुझे दुःख हुआ, अन्यन्त दुःख हुआ। मैं नहीं समझता 
कि इस तरहकी संकुचितता हम अपने में रखेंगे, तो हिन्दू-धर्म कैसे बढ़ेगा या उसकी 
उन्नति कैसे होगी ! हे 5 


देशकी भी हानि 


सभी जानते हैं 8 वैदिक-कालमें पशु-हिंसाके यज्ञ चलते थे, परन्तु 
भागवंत-धर्मने उसका तिपेव किया और उसे बन्द किया । जमन्नाथदासके 
भागवत' में भी वह वात है। बुद्ध भगवानूने तो सीधे यज्ञ-संस्थापर ही प्रह्मर 
किया था। तव तो वह बात कुछ कटु छूगी थी, परन्तु उसके बाद हिन्दुओंने उनकी 
बात मान ली थी और विशेषकर भागवत-घधर्मने उसको स्वीकार किया । इस 
तरह पुरानी कल्पताओंका हम सतत संशोधन करते आये हैं। आजका हिन्दू-धर्म 
और भागवत-दर्म प्राचीन वैदिक-वर्ममें जो कुछ ग़रूत चीजें थीं, उनको सुधार 
करके बना है। वेदोंमें तो मुझे ऐसी कल्पनाके लिए कोई आधार नहीं मिलता 


सगवान्‌के दरवारमें १७१ 
है। फिर भी उस जमानेमें पशु-हिसा चरूती थी, यज्ञमें पशु-हिंसा की जाती 
थी। इस यज्ञ संस्थापर बुद्ध भगवान्‌ने एक त्तरहसे प्रहार किया | परन्तु गीताने 
तो उसका स्वरूप ही वदरू दिया और उसे आध्यात्मिक स्वरूप दिया और आजकरूू 
ये जप-यज्ञ, दान-यज्ञ आदि सब रूढ़ हो गये हैं । तो, पुरानी संकुचित्त कल्पनाको 
घर्मके नामसे पकड़ रखना घर्मका लक्षण नहीं है। हिन्दू-धर्मका तो सतत 
विकास होता आ रहा है। इतना विकाससक्षम घर्म दूसरा कोई नहीं होगा। 
जिस घम्ममें छह-छह परस्पर विरोधी दर्शनोंका संग्रह है, जिसने द्वैत-अद्वेतको 
अपने पेट्में समा लिया है, जिसमें भिन्न-भिन्न प्रकारके देवताओंकी पूजाकों स्थान 
दिया गया है और जिसमें किसी भी प्रकारके आधारका आग्रह नहीं है, उससे 
उदार धर्म दूसरा कौन-सा हो सकता है ? हिन्दू-बमंमें एक जातिमें एक प्रकार- 
का आचार है, तो दूसरी जातिमें उससे भिन्न आचार है। एक प्रदेशमें एक आचार 
है, तो दूसरे प्रदेशमें भिन्न आचार है। हमें इतना निराग्रही, सर्वंतमावेशक और 
व्यापक धर्म मिला है और फिर भी हम उसे संकुचित बना लेते हैं, तो इसमें 
हम देशका ही नुकसान करते हैं । 

मैं मानता हूँ कि आज मंदिरमें जानेसे इनकार करके मुझे जो एक बड़ा 
सौभाग्य, जो एक बड़ा राम मिला था, उसका मैंने त्याग किया । एक श्रद्धाल 


दर 3 
मनृष्यको आज मंदिरमें प्रवेश करनेसे रोका गया है, यह बात मैं मगवान्‌के दरवारमे 
निवेदन करना चाहता हूँ । 


सच्ची धर्स-दुष्टि 


हमने मंदिरुअ्रवेशका राम लेनेसे इनकार किया। मैं चाहता हूँ कि उस 
घटनाके विषयमें क्षोमयुक्त मनोवृत्तिसे नहीं, वल्कि श्ान्त वृत्तिसे सोचा जाय, 
क्योंकि जिन्होंने हमें भवेश देनेस इनकार किया, उनके मनमें भी घर्म-दृप्टि 
काम कर रही है और हमने प्रवेश करनेसे जो इनकार किया, उसमें भी धर्म- 
दृष्टि काम कर रही थी। यानी दोनों बाजूसे घर्म-दृष्टिका दावा किया जा 
सकता है। अब सोचना इतना ही है कि इस कालमें और इस परिस्थितिमें घर्मकी 
दृष्टि क्या होनी चाहिए। 


गूढुचाद्‌ रूदयाद चन गया 

में कबूछ करता हैं कि एक विशेष जमानेमें यह भी हो सकता था कि 
उपासनाके स्थान अपने-अपने लिए सीमित किये. ज़ा सकते थे। कहीं एकान्तमें 
घ्यान हो सकता था।। >पदे-रक्षणके लिए एक जमानेसमें उसके पठन-पाठनप्र सर्यादा 
छगायी थी, पर आज बैंसा करने जाओ, तो वेदके अध्ययनपर ही प्रहार हो जायगा। 


१७२ तीसरी शक्ति 


यही न्याय सार्वजनिक उपासनाके स्थानोके लिए भी छागू होता है। जैसे नदीका 
उद्गम गहन स्थानसे, दुर्गम गुहासे होता है, वैसे ही धर्मका उदय, बेदकी प्रेरणा, 
कुछ व्यक्तियोके हृदयके अन्दरसे होती है। अनादिकालसे कुछ विज्ञेप मानवोंको 
आर्प-दर्शन था, धर्म-दृष्टि थी । उसके संगोपनके लिए विशेष एकान्त स्थान वे 
चाहते होंगे । उन्होंने उस जमानेमें यही सोचा होगा कि यह घर्मदृष्टि ऐसे ही 
लोगोंको समझायी जाय, जो समझ सकते हैं, अन्यथा गलतफहमी होगी, इसलिए 
अधर्म होगा । परिणामस्वरूप उस अति प्राचीनकालमें, जव वैदिक-वर्मका आरम्भ 
हुआ था, लोग सोचते होंगे कि कुछ खास मंडलोंके लिए ही यह उपासना हो 
और वह उपासना इस तरह सीमित हो। पर जैसे नदी उस दुर्गम गृहासे, उस 
अज्ञात स्थानसे, बाहर निकलती है, आगे बढ़ती है और मैदानमें वहना शुरू 
करती है, तो वह सव लोगोंके लिए सुगम हो जाती है, बैसे ही हमको भी समझना 
चाहिए कि वैदिक-धर्मकी नदी उस दुर्गम स्थानसे काफी आगे बढ़ चुकी है और 
विशेषतः बैष्णवोंके जमानेमें वह सब लोगोके लिए काफी सुरूभ-सुगम हो 
चुकी है। इसलिए नदीके उद्गम-स्थानमें, उसके अल्प-से पानीकी पावनताके 
लिए जो चिन्ता करनी पड़ती है, वह चिन्ता, जहाँ नदी उद्गमसे दूर बहती है और 
समुृद्रके पास पहुँचती है, वहाँ नहीं करनी पड़ती ! इसलिए बीचके जमाते- 
में हिन्दुस्तानमें जो वाद था, वह गूढ़वाद था। वह आखिर रूढ़वाद हो गया । 
फिर गृढ़वाद मिट गया और एकांत ध्यानमें चिन्तन, सामूहिक भजन, कीर्त॑वको 
जगह दे दी गयी । प्राचीन ग्रंथोंमें मी लिखा है कि सत्ययुग्में एकान्त ध्यान-चिन्तन 
करना घर्म है और कलियुगमें सामूहिक मजन, नाम-संकीतंन करना धर्म है। 


भक्ति-मार्गका विकास 

परिणाम उसका यह हुआ कि जहाँतक भारतका सवाल है, यहाँका भक्ति- 
मार्ग इतना व्यापक हो गया है कि उसमें सवका समावेश हो गया । भक्तिके 
जितने प्रकार हो सकते थे, उन सबके भक्ति-मार्ग प्रकट हो गये। अद्वेंत आया, 
द्वैत॒ आया, विशिष्टाद्षैत आया, शुद्ध अद्दैत आया, केवरू अद्दैत आया, द्वैताद्वेत 
आया, संकेत आया, पूजा आयी, मूर्ति-पुजा आयी, नाम-स्मरण आया और 
जप-तप भी आया | इस प्रकार भक्ति-मार्गके जितने अंग हो सकते थे, वे सारे- 
के-सारे हिंदू-धर्ममें विकसित हो गये और मानवतामें बिलकुल फक्रे नहीं हो सकता, 
इस बुनियादपर भविति-मार्गका अधिष्ठान दृढ़ हो गया । केवरू ध्यावमय जो 
बर्म था, वह हृष्णार्पणमय होकर फरू-त्यागयुक्त सेवामय हो गया। इसलिए 
मगवातने कहा है: _ ध्यानात्‌ कर्मरलत्यागः । यानी ध्यानसे भी सेवामय 
फलत्यागकी भक्ति श्रेष्ठ है ।- लेकिन एक जमाना होता है,-जब ध्यान-धारणा 
करनी होती है । उसके बिना घर्मका आरम्म ही नहीं होता । उसी ध्यान-चिन्तन- 


भगवान्‌के दरवारसें १्७३ 
के परिणामस्वरूप नाम-संकीतंनमूलक भक्ति-मार्ग और हि कप 8238 सैवाका 
मार्ग खल गया था । इसलिए सम्भव है कि जिस जमानेमें ये मंदिर वने होंगे, 
उस जमानेमें कुछ खास उपासकोंको ही उनमें स्थान मिछतता होगा । बही घममे- 
दृष्टिसि उचित है, ऐसा वे मानते होंगे । 

० पु ५/ ७ ० कुर 
अपने पॉँवोंपर कुल्हाड़ी 


हमारे सामने सोचनेकी वात यह है कि आज जब ॒हिन्दुस्तानका मक्ति- 
मार्ग इतना व्यापक हो चुका है कि उसमें सारे धर्मे-सम्प्रदाय आ गये हैं, उस हालतमें 
हमें अपने-अपने उपासना-स्थान सवके लिए खुले करने चाहिए या (0048 ? मेरी 
राय है कि अगर हिन्दू-धर्म इस वक्‍त अपनेको सीमित रखनेकी श करेगा, 
अपनेकी संकुचित करेगा, तो वह खुदपर ही प्रहार करेगा और नष्ट होगा, मिट 
जायगा। इसलिए वैदिक जमानेमें वैदिक-धर्मका जो रूप था, उसे छन्दोवद्ध याने 
ढेंका हुआ कहते थे, वह अब नहीं होना चाहिए। वह अब खुला होना चाहिए । 
इसलिए प्रांचीनकालमें जो गुप्त मन्त्र होते थे, उनके वदलेमें कलियुगमें राम, कृप्ण, 
हरि जैसे नाम ही खुले मन्त्रके रूपमें आ गये। उसमें नाम-स्मरण आ गया। यही 
उत्तम भक्ति-मार्ग है, ऐसा भक्‍त कहते हैं। अब जिस सगुण मूत्तिके सामने राम, 
कृष्ण जैसे खुले मन्त्र चले होंगे, उनके उद्देश्यको तो हम समझे नहीं और अपनेको 
ही काटते हैं । इसलिए जगन्नाथ-मंदिरके जो अधिष्छाता लोग हैं, वे भी इस वातपर 
सोचें, ऐसी मेरी नम्न विनती है। अगर वे इस दृष्टिसे सोचेंगे, तो उनके ध्यान- 
में आयेगा कि हमने उस फ्रेंच वहनको छोड़कर मन्दिरमें जानेसे इनकार क्‍यों किया | 
फिर उनके ध्यानमें आयेगा कि उन्होंने हमको जो रोका, वह घर्म-दष्टिसि ठीक 
नहीं हुआ | अगर वे विचार करेंगे, तो उचकी समझमें आयेगा कि उत्त मंदिरों- 
की पवित्रता इसीमें है कि भक्तिमावसे जो लोग आना चाहते हैं, उनको मन्दिर 
में प्रवेश दिया जाय, तभी उन्तका पत्तित-पावनत्व सार्थक होगा । 


समनन्‍्वयपर प्रहार मत होने दीजिये 


हम सर्वोदियके विचारक' कहलाते हैं और भूदानके काममें छूगे हुए हैं और 
उसीके चितनमें हमारा प्रतिदिवका समय जाता है। इसलिए पूछा जायगा कि इस 
प्रश्नको हम क्यों इतना महत्त्व दे रहे हैं, तो इसका उत्तर यह है कि यह 
विपय सर्वोदयके लिए ही नहीं, वल्कि धम्मे-विचारके लिए भी, बहुत महत्त्वका 
है । इसका ठीक निर्णय हमारे मनमें न हो, तो केवल धर्म ही नहीं, बल्कि 
सर्वेदिय ही टूट जायगा । मान छीजिये कि हम देशाभिमानकी वात करते है 
लो वह देझप्रेम बहुत व्यापक जरूर है, पर मानवताकों दृष्टिसे बह मी छोटा और 
चंकुचित है। पर वर्म-मावना तो मानवतासे बड़ी चीज है। घर्मके नामपर 


श्छ्ड तीसरी शक्ति 


जब हम मानवतासे भी छोटे वन जाते हैं, तो हम धरंको भी संकुचित करते हैं और 
धर्मकी जो मुख्य चीज है, उसे छोड़ते हैं ॥ धामिक पुरुषकी धर्म-भावनामें न सिफे 
मानवके लिए ही प्रेम और असंकोच होता है, वल्कि प्राणिमात्रके लिए प्रेम और 
असंकोच होता है। अपने-अपने ख्यालठ्से और मनके सनन्‍्तोषके लिए मनुष्य अल्ग- 
अलूग उपासना करते हैं। उन उपासनाओंके मूलमें जो भक्ति है, वह सबसे बड़ी 
चीज है। वह मानवतासे भी व्यापक है। लोग हमसे पूछते हैं कि क्या सर्वोदय- 
समाजमें कोई मुसलमान नही रहेंगे, हिन्दू नहीं रहेंगे, खिस्ती नहीं रहेंगे, तो हम 
जवाब देते हैं कि थे सारे-के-सारे रहेंगे और ये सब सर्वोदयके अंग हैं । इसका 
मतरूव यह नहीं कि हिन्दू, मुस्लिम या खिस्ती-धर्मके नामपर जो गरूत धारणाएँ 
चल पड़ीं, वे भी इसमें होंगी । वे तो इसमें नहीं रहेंगी, वल्कि उपासनाकी जो 
भिन्न-भिन्न प्रणालियाँ है और जो व्यापक भावना है, वह सर्वोदयमें अमान्य नहीं 
है। लेकिन सर्वोदयमें यह नहीं हो सकेगा कि एक तरहकी उपासना करनेबाला 
दूसरे किसी उपासनाके स्थानमें, मंदिरमें, उपासना करनेके लिए जाना चाहै, 
तो उसे रोका जाय। फिर चाहे वह भिन्न उपासना क्‍यों न करता हो, फिर 
चाहे ख़िस्तियोंका मंदिर हो, चाहे दूसरे किसीका मंदिर हो। उपासनाके लिए 
एक मंदिरमें जानेवाल्ा दूसरे किसी मंदिरमें न जाय, ऐसा नहीं कह सकते। इस 
तरहसे उपासनाके भिन्न-भिन्न मंदिरोंमें लोग जायेंगे | सर्वोदिय-समाजमें यह 
किसीके लिए लाजिमी नहीं होगा कि वह किसी खास मंदिरमें ही जाय । एक 
मंदिरमें जाकर प्रेमसे उपासना करनेवारा दूसरे मंदिरमें भी अगर जाना चाहता 
है, प्रेमसे उस उपासनामें योग देना और उसे जानना चाहता है, तो उसे रोकना 
सर्वथा गलत है । 


डपासनाके बन्धन नहीं 


पिछले सौ सालमें जो महान्‌ पुरुष हिन्दू-बर्ममें पैदा हुए, उसमें अग्रगण्य पुरुपों- 
में रामकृष्ण परमहंसकी गिनती होती है। उन्होंने विभिन्न धर्मोकी उपासनाओंका 
अध्ययन किया था और उन उपासनाओंमें जो अनुभूतियाँ आयीं, उनका चिन्तन- 
मनन वे करते थे। में अपने लिए भी यह वात कहता हूँ, यद्यपि अधिक-से-अधिक 
अध्ययन मैंने हिन्दू-धर्मका किया है, तो भी दूसरे सब धर्मोका भी प्रेमसे, गहराईसे 
मैंने अध्ययत किया है। उनकी विशेपताओंको देखनेकी कोशिद् मैंने की है और 
उनमें जो सार है, उसको ग्रहण किया है। यह जो रामकृष्ण परमहंसने किया 
था और मेरे जीवनमें भी जो वात है, वह अगर हम लोगोंकी गरूती नहीं है 
तो फिर समझनेकी जरूरत है कि किसी मनृष्यकों उपासनाका अध्ययन, उसका 
अनुभव और लाभ लेनेसे रोकना गलत है। हम यह नहीं कह सकेंगे कि तुम एक दफा 
तय कर लो कि तुम्हें रामकी उपासना करनी है या कृष्णका नाम छेना है, 


भगवान्‌के दरवारफमें श्ज्प्‌ 


इसलामका नाम छेना है या क्राइस्टके पीछे जाना है और यह तय कर लेनेके बाद 
पिर दूसरे मंदिरमें मत जाओ । ऐसा कहना उपासनाकों मानवताकी अपेक्षा 


संकुचित करना है। उपासना मानवतासे बहुत वड़ी चीज है। इस दृष्टिसे 
इस सवारूपर लोग बहुत गहराईसे सोचें। 


अभी उड़ीसामें प्रवेश करते ही एक ख़िस्ती भाईने हमें प्रेमते न्यू टेस्टामेंट' 
भेंट की। न्यू टेस्टामेंट' मैं कई दफा पढ़ चुका हूँ, परन्तु उन्होंने प्रेमसे दी, इसलिए 
उसको फिरसे पढ़ गया | पढ़नेका मतरूव यह तो नहीं होता कि उसमें जो अच्छी 
चीज है, उसको ग्रहण नहीं करना है या उस उपासना-पद्धतिमें जो सार है, उससे 
राभ नहीं उठाना है। यह ठीक है कि जिस उपासनामें हम पले, उसका परिणाम 
हमारे ऊपर रहता है, उसको मिटाना नहीं चाहिए । पर दूसरी उपासनासे छाम 
नहीं उठाना चाहिए, यह बात गरूत है | उपासनाकों संकुचित नहीं बनाना 
चाहिए। उससे उसमें न्यूनता आ जाती है। कुछ लोग यह कहते हुए सुनाई देते है 
कि हरिजनोंको तो हम मंदिरमें प्रवेश देतेको राजी हो गये, अब खिस्तियों, मुसू- 
मानोंको क्‍यों आने देंगे ? तो हमें समझना चाहिए कि उपासनामें इस तरहकी 
मर्यादा नहीं होनी चाहिए | उपासनाएँ एक-द्ूसरीके लिए परिपोपक होती हैं । 
जीवनमें एक ही मनुष्य वापके नाते काम करता है, भाईके नाते काम करता है, 
बेटेके नाते भी काम करता है । इसी तरह जिनको विविध अनुभव हैं, वे परमेश्वर- 
को भी वाप समझकर वापके नाते, भाईके नाते, या बेटेके नाते उपासना कर 


सकते हैं | वे परमेश्वरकी उपासना पिताके रूपमें कर सकते हैं, माताके रूपमें 
सी कर सकते हैं-- 


व्वमेव भाता च पिता त्वमेव 
त्वस्तेव. बन्धुइ्च रुखा स्वमेच ४ 


उपासकसे यह नहीं कहा जा सकता कि या तो तुम परमेश्वरको पिता 
ही कहो या माता ही कहो या फिर बेटा ही कहो। “परमेश्वर तीनों एक साथ 
केसे हो सकता है ?--यदि हम ऐसा कहें, 


तो हमें सोचना चाहिए कि जब 
5 ३०... डक 
सामान्य मनुष्य भी बाप, बेटा और भाई हो सकता है, तो परमेश्वर चैसा 


सा क्यों नहीं 
हो सकता ? इस तरहसे परमेश्वरकी अनेक तरहसे उपासना हो सकती है| 
समनन्‍्वयकी कल्पनाको सर्वोत्तम कल्पनाके तौरपर सब धर्म मान्य करते हैं। इस 
दृष्टिसि हम जब इस घटनाके विषयमें सोचेंगे, तो हम समझ सकेंगे कि इससे 
समनन्‍्वयपर ही प्रह्मर होता है, और जहाँ समन्वयपर प्रहार होता है, वहाँ 
सब तरहकी उपासनाओंपर भी प्रहार होता है %: |; 


हर 
ऋजगज्नाथपुरीमें २९, २२ और २३ माचे १९५५ के प्रवचनोसे । 


श्७च तीतरो शक्ति 


२ 
पंढ़रपुरमें विठोबाक अद्भुत दर्शन 


इस वर्ष अखिल भारत सर्वोदय-सम्मेलन महाराप्ट्रमें करमेका जब निइव्रय 
हुआ, तो यह चर्चा चली कि वह कहाँ हो ? उस बक्‍त पंढरपुरके लिए आग्रह 
मेने ही किया। दूसरे कई स्थानोंके नाम आये थे, परन्तु यदि पढरपुरमें सम्मेलन 
हो सके, तो दूसरी जगह जानेके लिए मेरा चित्त तैयार नहीं था| परमेश्वरकी 
कृपा इस समूचे देशपर और समस्त मानव-जातिपर है। इसलिए इस देशमें 
और अत्यत्र भी उसने समय-समयपर असंख्य सत्पुरुष भेजे और उनके उपदेशोंसे 
तथा सिखावनसे हमारा यह मानव-समूह मानवताके रास्तेपर जैसे-तैसे चलता 
रह सका । अब इस विज्ञान-युगमें मनुष्यके हाथमें कुछ ऐसे भयानक शस्त्रास्त्र आ 
गये है कि उत शस्त्रास्त्रोंके कारण यह भय पैदा हो गया है कि क्या सारी मानव- 
जातिका संहार हो जायगा ? इस समय आध्यात्मिकताकी आवश्यकता इहलोकके 
जीवनके लिए भी पैदा हो गयी है। 


आध्यात्मिक आदि-पीठ 


पारलौकिक दृष्टिसे आध्यात्मिकताकी आवश्यकता होती है ! आत्माकी 
व्यक्तिगत उन्नतिकी दृष्टिसे आध्यात्मिकताकी आवश्यकता होती है। मुक्तिके 
लिए प्रयत्व करनेवाले साधकोंको आध्यात्मिकताकी आवश्यकता होती है। जो 
सारी बातें पुराने युगमें थीं, वे आज भी शेष हैं। परन्तु उनके अछावा, अब ऐसी 
स्थिति आयी है कि इहलोकका जीवन बितानेके लिए ही आध्यात्मिकताकी आव- 
इयकता है । अर्थात्‌ यह आजकी भौतिक आवश्यकता है | इस यूगमें आध्यात्मिक 
ज्ञानको एक बिलक्षण समर्थन मिलनेवाला है। ऐसी स्थितिमें यदि पंढरपुर हमें 
शक्ति नहीं देगा, तो कौन देगा ? यह विचार मेरे मनमें आता है । इसलिए 
मैंने यह जगह पसन्द की है। में नहीं मानता कि पंढरपुर हिन्दुओंका एक तीर्थ- 
स्थान! है, वल्कि मैं इसे एक आध्यात्मिक तीर्थ-क्षेत्र मानता हूँ । अध्यात्म-विद्याका 
अधिकार हिन्दुओंको है, मुसलूमानोंको है, ईसाइयोंको है--मानवमात्रकों है । 
वह सबकी आवश्यकता है, इसलिए मने हिन्दुओंके तीर्थ-क्षेत्रक नाते इस स्थानको 
पसंद नहीं किया है, बल्कि इस दृप्टिसे पसंद किया है कि जिस आध्यात्मिकताकी 

आवश्यकता मानंव-जातिको है, उस आध्यात्मिकताका महाराप्ट्रके अन्तर्गत 


यह आदिं-पीठ है । 


भगवान्‌के दरबारमें श्छ७छ 


सववत्र विठोवाके दशेन 


मेरे सामने ही पांड्रंगके देवालुयका यह शिखर खड़ा है। यह मुस्ते दिखाई 

दे रहा है । इस पंढरपुरमें में आज ६३ वर्षको आयुमें आया हूँ । परन्तु जो कोई 
यह समझता होगा कि इतने दिनतक मैं यहाँसे गैरहाजिर था, उसे मेरे जीवनका 
कोई पता ही नही लगेगा । जवसे मेने होश सेंमाला है, तवसे, उस समयसे आज- 
तक मैं पंढरपुरमें था, ऐसा मेरा दावा है । इसलिए इस स्थानको छोड़कर दूसरा 
कोई स्थान मेरे चित्तमें समा नहीं सकता था | सभी जगह परमेदवरका निवास 
है, इस दृज्टिसि सभी स्थान मेरे लिए तीथ्थस्थान हैं और इसीलिए में गाँव-गाँवमें 
घूम रहा हूं । यह समझकर चलनेका प्रयत्न कर रहा हूँ कि उन छोटे-छोटे गाँवों- 
के लोगोंके दर्शन विठोवाके ही दर्शन हैं । इसलिए जब हमारी भूदान-यात्रामें हमसे 
प्रश्न पूछे जाते हैं कि आपकी यात्रा कहाँ जा रही है, तो हम कहते हैं कि हमारी 
यात्रा जनतारूपी विठोबाके दर्शनोंको जा रही है । जो जनता गाँव-गाँवमें वसी है, 
उसकी सेवाके लिए और उसके दरशैनोंके लिए । हमारा तीर्थक्षेत्र पंढरपुर ही नहीं 
है, रामेश्वर ही नहीं है, मक्का और यरूशलम ही नहीं है, किन्तु प्रत्येक गाँव 
और प्रत्येक घर हमारा तीर्थस्थान है। वहाँ जो नर-नारी-बालक रहते हैं, 


है हि है ह 
वे सब हमारे देवता हैं । यह हमें तुकाराम महाराजने सिखाया है । उनका उपदेश: 
हम छुटपनसे ही रटते आये हैं-- 


निर-नारी-बालें अवधा नारायण, ऐसे साझे मन करि देवा 0 


( हे देव, मेरा मन ऐसा बना दे कि मेरे लिए नर-तारी-वांलडक सब नारायण- 
बन जायें ।) 

तो, इस ध्रका रकी उत्कंठासे हम पंढरपुर आये । हमें इस बातका बड़ा आनंद 
हुआ कि जिस स्थानमें हमारा निवास रखा गया है, उसी स्थानमें हमारे परम- 
प्रिय मित्र, जो अब कलासवासी हो गये, साने गुरुजीने मन्दिर-प्रवेशके लिए 
उपवास किये । 0 


साने गुरुजीका उपवास - 


सन्‌ १९४२ के आंदोलनके सिलसिलेमें ३५ महीने मैं जेलूमें था। उसके बाद 
बाहर आनेपर मेरे जो व्याख्यान हुए, उनमेंसे एक व्याख्यानमें यह समझाते हुए 
कि “यदि हम स्वराज्य चाहते है, तो उसके लिए जो कुछ करना पड़ेगा वह सब 
हमें करना चाहिए', मैंने कहा : “पंढरपुर मंदिर जैसा मंदिर भी यदि हम अस्पश्योके 
लिए नहीं खोल सकते, तो स्वराज्य-प्राप्तिका हमें क्या अधिकार है ? यह देवता 
यात्राके समय भोजन करना भी मूल जाता है। मुझे यहाँके पुजारियोंने बताग्रा 
श्र | 


२७८ तीसरी शक्ति 


पके यात्राके वक्‍त लोगोंके दर्शनोंके लिए विठोबाका नित्य कार्यक्रम भी बंद हो जाता 
है, अर्थात्‌ दर्शनार्थी लोग तो कितनी संख्यामें उपवास करके यहाँ आते ही हः 
परन्तु यहाँ तो भगवान्‌ भी भकक्‍तोंके दर्शनके लिए भोजन नहीं करते। 

एक वार भगवानूसे भेंट करने उद्धव आये । कहने लगे : हम मिलना चाहते 
हैं, भगवान से । कृष्णसे हम मेंट करना चाहते है ।' उद्धव और माबव दोनों छुटपनके 
दोस्त थे । द्वारपालोंने कहा कि 'इस समय भगवान्‌ पूजामें बैठे है, इसलिए अभी 
थोड़ी देर आपको ठहरवा होगा ।” समाचार पाते ही भगवान्‌ त्वरित पूजा-कार्यसे 
निबुत्त होकर जल्दीसे उद्धवसे मिलने आये। उद्धव भगवान्‌के सामने बैठे । 
कुझल-प्रशन शुरू हुए । भगवानने पूछा : “उद्धव, तुम किसलिए मुझसे मिलने आये 
हो ?! उद्धवने कहा : वह तो वादमें बताऊँगा । परन्तु मुझे यह बताइये कि आप 
किसकी पूजा कर रहे थे दा हम तो भगवान्‌की पूजा करते हैं। आप किसकी 
पूजा करते हैं? इन लोगोंने मुझसे कहा कि आप पूजामें बैठे हैं ।! भगवान्‌ बोले : 
“उद्धव, तुझे क्या वतछाऊँ ? मैं तेरी पूजा कर रहा था । उद्धव माधवकी पूजा 
करता है और माधव उद्धवकी पूजा करता है। इस प्रकार जो देवता दासानु- 
दास वन गया, उसके दर्शन भी हम करने नही देते ? तो फिर हमें स्वराज्यका 
क्‍या अधिकार है ? लोकमान्यने कहा कि 'स्व॒राज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार 
है” । परन्तु हमारे ऐसे आचरणसे उनकी बात ठहरेगी क्या ? ” 

यह बात उस एक व्याख्यानमें में कह गया । साने गुरुजीने वह बात उठा ली 
और उन्होंने घोषित किया : “जबतक यह मंदिर हरिजनोंके लिए खुल न जायगा, 
तवतक में उपवास करूँगा । 


भगवानके द्वारपर धरना 
एक वार नामदेवने भी ऐसा ही घरना दिया था। ऐसी किवरद्दती है कि एक 
बार नामदेवकों भी मंदिरमें जानेसे रोका गया था । मुझे मालूम नहीं कि किस 


कऋषरषणपसे उसे रोका था, परन्तु उस बेचारेंको दरवाजेसे लौटा दिया गया था। 
सब उसने कहा : 


पत्तित-पावन नाम ऐकोनि आलो मी दारा। 
पतित-पावन न होसि मह॒णोनि जातो साघारा ॥॥ 


( तेरा पतित-पावन नाम सुनकर मैं द्वारपर आया। तू पतित-पावन नहीं है, 
इसलिए लौट रहा हूँ। 0 

उस वक्‍त नामदेव छोटकर चला गया । वादमें उसकी भक्तिके कारण उसे 
अगवानके हारपर जगह मिली । 
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साने गुरुजी इस जगह घरना देकर बैठ गये और अस्तमें हरिजनोंके रिए मंदिर 
खुल गया । यह वात सव लोग जानते ही हैं । 


गीता-प्रवचन' का प्रसाद 


साने गुरुजीका और हमारा ऐसा प्रेमका नाता था कि उससे अधिक प्रेमका 
नाता कैसा होता है, मैं नहीं जानता । हम दोनोंमें इतनी हादिकता थी कि उनके 
स्मरणसे ही मेरी आँखोंमें आँसू आते हैं । हम दोनों छह महीने तक धूलिया जेलमें 
एकत्र थे । उस वक्‍त गीतापर मेरे व्याख्यान होते थे । उन व्याख्यानोंकों साने 
गुरुजीने लिख लिया । सारे भाषण ज्यों-के-त्यों ठीक-ठीक लिख छिये। वे बड़ी 
फूर्तीसी छिखते थे। वे ही भापण अब भारतकी सारी भापाओंमें 'गीता- 
प्रवचन के नामसे छप गये हैं॥ आज लराखों लोग उनका पठन करते हैं, भक्ति- 
मार्ग सीखते हैं और हृदय-शुद्धिकी दीक्षा लेते हैं। इसका श्रेय मेरा नहीं है 
साने गुरुजीका है । मैंने समूची गीतापर दो-चार बार व्याख्यान दिये, लेकिन 
उस समय कोई लिख लेनेवाला व्यक्ति नहीं था। परन्तु घूलियाकी जैलूमें 
मैंने गीतापर जो व्याख्यान दिये, उन्हें लिखनेके लिए साने गुरुजी थे, इसलिए 
सारे भारतवर्ष को उनका वह प्रसाद मिला । 

मेरा और उनका संबंध इतनी आत्मीयताका था । आज भी जब मैं महाराप्ट्रमें 
घूम रहा हूँ, तब जिनके समर्थेनका वर मुझे प्राप्त है और मैं नहीं समझता 
कि मुझसे अधिक समर्थतका वल लेकर सारतवपषेमें कोई घूमता होगा, उस 
समथथेनके वरूमें एक बल साने गुरुजीके समर्थनका है । 


वेद्यनाथधाममें 


इस बीच विहारमें हम लोग वैद्यनाथधाम गये थे। वहाँ कुछ मित्रोंने 
हमसे कहा : “आप हरिजनोंको साथ लेकर मंदिरमें जाइये ।” हमने कहा : 
“मंदिरके मालिकोंकी इजाजत होगी, तो ले जायेंगे ।! सरकारने तो घोषित न 
ही दिया था कि कानूनके मुताबिक अस्पृश्योंका मंदिर-प्रवेश होना ही चाहिए | 
तो भी मैंने कहा : मंदिरके मालिक कहेंगे तभी जाऊँगा, अन्यथा नहीं जाऊँगा ए 
मैं मंदिर्के देवताका भक्‍त हूँ। देव-पूजामें मेरी श्रद्धा है फिर: सी सेवन, 
परमेइ्वरके दशेन करनेका अभ्यास मुझे है। इसलिए यह संभव नहीं था कि 
के लोगोंकी रजामंदीके बिना मैं मंदिरमें जाता । शायद मुझे इजाजत देनेसे 
इनकार करनलेमें उन्हें कुछ संकोच हुआ। मनसे तो वे इनकार करना चाहते थे 
लेकिन शायद सरकारी कानूनका डर उन्हें लगा । परन्तु यह बात मेरे घ्यानसें थे, 
आयी । उन्होंने मुझसे कहा : हाँ, आप आ सकते है: लदलसर कक नहीं 
छोग थे, उन्हें लेकर मैं दशनोंके लिए गया। | रे साथ जो 


१८० तीसरी शक्ति 


मन्द्रिवालोंद्वारा प्रहार 


मेरे साथियोमे कुछ हरिजन भी थे और दूसरे भी कुछ छोग थे। मन्दिरपर 
पहुँचते ही वहाँके छोगोंने हमको तड़ातड़ मारना शुरू कर दिया । पाँच-छह 
मिनट तक वे हमपर प्रह्मर ही करते रह्‌। वे सारे प्रहार मुझ अकेलेपर थे, परल्तु 
हमारे सारे साथियोंने हाथ ऊपर उठा-उठाकर मेरे बदले मार खायी। किसीने 
कोई जवाब नहीं दिया । यों मेरे साथ ऐसे तगड़े आदमी थे कि अगर वे जवाब 
देता चाहते, तो दे सकते थे। मेरे साथी शक्ति और संख्यामें कम नहीं थे, 
परन्तु उन्होंने विलकुल झांतिपूर्वक मार खायी। उन्होने मेरे ऊपर अपने हाथ 
रखकर मुझे वचाया । मुझपर होनेवाले प्रह्मर उन्होने झेल लिये | परन्तु आखिर 
परमेश्वर किसीकों थोड़ा-सा प्रसाद दिये बिना कैसे छोड़ेगा ? एक व्यक्तिका 
प्रहार मेरे वायें कात में रृगा। उसे बचानेके लिए भी एक व्यक्तिने वीचमें 
अपना हाथ डाला, इसलिए जोरकी चोट नहीं रगी। अगर जोरकी चोट 
लगती, तो कह नहीं सकता क्‍या हुआ होता । परन्तु जितनी चोट ऊगी, उससे 
मेरा यह कान वहरा हो गया । 


डेबताका छृपाप्रसाद 


वैद्यगाथधामके देवताका कृपाप्रसाद मुझे प्राप्त हुआ । उसके पूर्व भी यह 
कान कम सुनता था। ऐसी बात नहीं है कि पहले अच्छा सुनता रहा हो 
और उस दिनसे बहरा हो गया। कान कमजोर तो हो ही गया था, परल्तु 
थोड़ा-बहुत सुनता था । उस चोटके बाद कानमें जो आवाज शुरू हुईं, वह 
नाक और कानमें चार-पाँच दिनतक चलती रही । मैंने कोई दवा-दारू नही की । 
सोचा, यह परमेइ्वरका प्रहार है, इसपर औषधि नहीं लेनी । मैं जब अपने 
पड़ावपर लौटा, तो अकथनीय आनंदमें था। मैने कहा कि मैं तो ईइवरके दर्शनों- 
के लिए गया था, लेकिन मुझे ईश्वरका स्पर्श भी मिला। इस प्रकार भक्ति 
और प्रेमके कारण मुझे वह मार रुचिकर मालूम हुई। रामदेवबाबू जैसे मेरे 
साथियोंने मुझसे कहा : गांधीजी जब कहते थे कि मार सहनी चाहिए, तो भी 
मनमें हमें गुस्सा आता था, लेकिन अबकी वार हमें मनमें भी क्रोध नहीं आया ।' 
सार खातेवालोंमें रामदेववावू ही मुख्य थे। अधिक-से-अधिक मार उन्हें पड़ी । 
अपनी कुसुम (देशपाण्डे) की छात्तीपर जबरदस्त मार मारी गयी। उसके अनन्तर 
वह दस-पन्द्रह दिन अस्पताठमें थी। मारनेवालोंने यह भी खबारू नहीं किया कि 
घर्मरक्षणके वामपर एक महिलापर इस तरह हाथ नहीं उठाना चाहिए। उसके 
बाद मैंने एक वक्‍तव्यमें कहा कि मेरी यह इच्छा बिलकुल नहीं है कि इन लोगोंको 
कोई सजा हो । मेरी तरफसे सव तरहसे उन्हें क्षमा है।! यह वक्‍तव्ण नेसर है 
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चलकर विद्ारके 
मुख्यमंत्री श्री वाबू वहाँ गये और हरिजनोंके लिए वह मंदिर खुल गया । 


गांधी और द्यानन्द्पर भी सार 


चहाँसे चला गया । मेरी तो भूदान-यांत्रा चल रही थी । आगे च 


जव मैं अपने पड़ावपर लौटा, तो लोबोंने मुझे बतलाया था कि यहाँ महात्मा 
गांधीपर भी इसी तरहका प्रद्ार हुआ था। महात्मा गांवी जब वहाँ गये थे, तब 
उनके यात्री-पथकपर भी ऐसा ही प्रहार हुआ था और वे मंदिर-प्रवेश नहीं कर 
सके थे । मैने सोचा, मैं बहुत श्रेष्ठ-संगतिमें हूँ | इतनेसे ही मुझे संतोप हो रहा 
था। इतनेमें मेरा संतोष वढ़ानेके लिए और एक व्यक्तिने मुझे यह वात सुनायी 
कि गांधीजीके ३० वर्ष पूर्व स्वामी दयानन्दको भी वहाँ ऐसी ही मार पड़ी थी । 
तब मैंने कहा कि यदि भगवान्‌ मेरी गणना गांधी और दयानन्दकी तालिकामें 
कर रहे हैं, तो उनका वहुत बड़ा बर-प्रसाद मुझे मिला है। यह सोचकर में 
विलकुल प्रसन्नचित्तसे वहांसे रवाना हुआ । 


मृ्तिमें श्रद्धा 


बिहारके वाद हमारी भूदान-यात्रा उड़ीसामें चली । उड़ीसामें जब यात्रा हुई, 
तो हम जगन्नाथपुरी गये । जगन्नाथपुरीमें मंदिरमें जानेकी हमारी इच्छा थी। 
मंदिरमें देव-दशेन करनेकी इच्छा हमारी रहती ही है, क्योंकि मूर्तिमें मेरी श्रद्धा 
है। मेरे कुछ मित्र हैं जो कहते है : यह क्‍या तुम मूर्तिमें श्रद्धा रखते हो ! यह 
कसा निपट भोरापन है !” मैं कहता हूँ : मेरा वह भोरापन जाता नहीं है । 
मेरे लिए वह भोलापन भलरूप्पन ही है। मूर्तिके दर्शनोंसे मेरी आँखें छलरूकने 
रूगती हैं और नामदेवसे जिस तरह मूर्ति बोलती थी, उसी तरह मुझसे भी 
बोलती है। मुझे यह अनुभव होता है ।' हि राज 
राम-भरतकी सूर्ति 

घूलियामें मेरे जो गीता-प्रवचन हुए, उनमें वारहवें अध्यायपर एक व्यास्यान 
है। उसमें कहा गया है कि कोई सगुण भक्त होते हैं, कोई निर्गण भक्त होते हैं। 
भरत सगवानूका निर्गुण भक्त था। वह भगवान्‌की सेवा करता था। वनदांसमें 
उनके साथ नहीं गया। परन्तु अयोध्यामें रहकर ही उसने सगवानकी भक्ति 
की । दूर रहकर भक्ति की । उसके वाद उस प्रवचनमें मैने कहा है कि क्या कोई 
कुशल चित्रकार ऐसा सुन्दर चित्र खींचेगा, जिसमें दो भाई एक-दूसरेसे मिरू 
रहे है । दोनोंके केश वढ़ें हुए हैं। दोनों तपस्यासे कृश हो गये है और दोनों हर ल 
इसरेका आलिंगन कर रहे हैं। देखकर लोगोंको शंका होती है कि इनमेंसे अरप्पत्े 
जोटा हुआ कौन है और अयोध्यामें रहनेवाका कौन है ! समझमें नहीं आता । 


श्८२ तोसरी शक्ति 


उसके बाद में पवनारमें रहनेके लिए गया। उससे पहले हम लोग नाल- 
वाड़ीमें रहते थे । पवनारमें आश्रमके लिए जगह बनायी । वहाँ पहले खेत थे । 
हम सब लोग जब खेतमें खोद रहे थे, तो खोदते-खोदते मेरा हाथ एक बड़े पत्थर- 
में लगा | चारों तरफसे में खोदने गा, तो मालूम हुआ कि बड़ा पत्थर है। 
उस पत्थरको निकाला, तो क्‍या देखते हैं कि उसपर भरत और रामके मिलापका 
चित्र खुदा हुआ है। मेरे मनकी यह वासना घूलिया-जेलमें सन्‌ १९३२ में 
वारहवें अध्यायके प्रवचनमें व्यक्त हुई थी । तदनुसार सन्‌ १९४६ में पवनारमें 
जमीन खोदनेके समय मूर्ति निकली | मैं जैसी मूति चाहता था, जैसे चित्रकी 
आकांक्षा मैंने की थी, बैंसी ही वह मूरतति है। वाकाटक वंशके जमानेकी बहुत 
सुन्दर मूति है। इतिहासवेत्ताओंने उसे देखकर यह निर्णय किया है कि मूर्ति 
१४ सौ वर्ष पूर्वकी होगी । ऐसी मूति जब मेरे पास आयी, तो उसे पत्थर 
समझकर एक तरफ रख दूँ, ऐसा पत्थर मै स्वयं नहीं था । उसमें रामचद्धजी 
भरतसे गले मिल रहे हैं। लक्ष्मण एक तरफ खड़े है। सीतामाई हैं। कुछ 
लोग मंगल-गीत गा रहे हैं । हनुमानजी एक कोनेमें सिमटकर खड़े हैं। उस 
मूर्तिकी प्रतिष्ठा मेने की और जब तक मैं पवनारमें रहा, तबतक उस मूर्विके 
सामने बैठकर एकनाथ, तुकाराम प्रभृतिके भजन मैने वहाँ प्रेमसे गाये हैं । 

मेरे मित्र मुझसे कहने लूगे, मूर्ति-पूजाका यह खब्त तुमने क्यों शुरू किया ?! 
उन्हें आइचयं हुआ कि इस विज्ञान-युगमे मैं मूति-पूजा चला रहा हूँ। एकने मुझसे 
पूछ ही लिया। मैंने कहा कि 'मूति खोजनेके लिए मैं कहीं गया नहीं था । 
मेने उसे किसी शिल्पकारसे बनवाया भी नहीं है। उसके लिए कुछ खर्च नहीं 
किया । परन्तु खेत खोदते हुए यवृच्छासे मुझे जो मूर्ति मिली, उसे पत्थर 
समझकर मैं टूर रखूँ, इतनी सद्बुद्धि या दुर्बृद्धि मुझमें नहीं है ।' 

ल< में ० प 'निपे 

पुरीमें प्रवेश-निपेघ 

मेरे साथ जगन्नाथपुरीमें जो छोग थे, उनमें एक फ्रांसीसी महिला भी थी । 
उसको साथ लेकर जब में जग्रज्नाथजीके दर्शनोंको चला और मंदिरमें पहुँचा, तो 
उन्होंने कहा कि फ्रांसीसी महिला मंदिरमें नहीं जा सकेगी । तब मैं वहाँसे वापस 
हुआ । तत्पश्चात्‌ वहाँ तीन दिन तक मेरे व्याख्यान इसी विपयपर हुए । हरिजनों- 
को हमने प्रवेश दिया, इतना पर्याप्त नहीं है। जिसकी भी श्रद्धायकत इच्छा हो 
उस व्यक्तिमात्रका, प्राणिमात्रका प्रवेश मन्दिरमें होना चाहिए । तभी हिन्दू- 
घर्मका जो व्यापक विचार है, उसे हम समझ सकेंगे । 


गुरु नानकके चरण-चिह्नोंपर 
पुरीमें भी मुझे एक किस्सा सुननेकों मिला। गुरु नावक साहव पंजावसे कन्या- 


भगवान्‌के दरवररसें 


१८३ 
कुमारीकी यात्रा करते-करते जगन्नाथजी गये थे। उन्हें भी उस मंदिरमें प्रवेश 
नहीं मिक्ता था । उनके पाँच सौ वर्ष पश्चात्‌ मैं गया । मुझे भी प्रवेश नहीं मिला । 
मैंने सोचा, ठीक ही है। महापुरुषोंकी गैल जा रहा हे ्ग 
खोजते हुए भगवन्नाम-संकीतेन करते चलना है। , चलो गुरु नानकके 
पीछे चरूकर इस व॒त्तिकी सावना करें । नानक साहवको जव मंदिरमें जाने नहीं 
दिया, तो मंदिरके वाहर खड़े होकर उन्होंने एक आरती वनायी। वह आरती 
सिखोंके नित्य पाठमें हैं । रातको सोनेसे पहले वे उस जारतीका पाठ करते हैं । 


गगन दे थार रविचन्द दीपक बने ! 


( आकाशकी थाछीमें सूरज और चाँदके दीपक जल रहे हैं। ) 

इस तरह बहुत भव्य आरती हो रही है, मगवान्‌ जगन्नाथजीकी । वह 
जगन्नाथ मंदिरमें छिपा हुआ जगन्नाथ नहीं है । इस विशाल विश्व-मंदिरमें वह 
सब जगह छा रहा है । उसकी यह भव्य आरती हो रही है । इस प्रकारकी अत्यंत 
रमणीय आरती' नानकसे जगन्नाथपुरीमें मंदिरके सामने खड़े होकर गायी है, 


। ऐसे महापुरुषोंका मार्ग 


ऐसी गाथा है । 
तमिलनाडमें प्रवेश 


इसके दाद मैं तमिलनाड़में गया। वहाँ अनेक मंदिरोंमें मेरा प्रवेश हुआ 
था, क्योंकि मेरे साथ अन्यधर्मी छोग नहीं थे । मैं ऐसा आग्रह नहीं रखता कि जब 
कोई साथ न हो, तब भी पूछ कि क्‍या आप अन्यधर्मियोंकों भीतर जाने देंगे ? 
उनको अगर आप न जाने देते हों, तो मैं मी नहीं जाऊँगा ।' ऐसा मैं नहीं करता । 
जब मेरे साथ कोई अन्यवर्मीय लोग नहीं होते, तो मैं इतता ही पूछता हूँ कि 'आप 
हरिजनोंको तो जाने देते हूँ 34324. न ? बस, उतना काफी है । यह कहकर मैं 
भीतर जाता हूँ । तमिल्‍ू यही हुआ । 


शुरुवायूरकी घटना 


फिर मैं केरलूमें गया। वहाँ गुरुवायूर नामका प्रसिद्ध मंदिर है। इतना 
प्रसिद्ध मानो वह केरलका पंढरपुर ही है। कई वर्ष पूर्व वहाँ केब्ठप्पनने उपवास 
किया था । केप्पनके उपवासमें गांघीजीने भाग लिया था । गांघीजीने केल्प्पन- 
से कहा-- तुम उपवास मत करो। तुम्हारे बदले मैं करूँगा ।! यह कहकर 
गांधीजीने उस उपवासको अपने ऊपर ओढ़ लिया। उसके बाद वह मंदिर हरि- 
जनोंके लिए खोल दिया गया। मैं जब वहाँ गया, तो मेरे साथ कुछ ईसाई 
साथी थे। मैंने पूछा-- इनके सहित मुझे जाने दोगे ?' उन्होंने कहा-- इनको 
लेकर नहीं आने देगे। झेकिन अगर आप भीतर आयेंगे, तो हमें अत्यंत आनन्द 


श्ट्ड तीसरी शक्ति 


होगा और न आयेंगे, तो हमें बहुत दुःख होगा ।' तव मैने कहा--'मै विवश हूँ । 
में नहीं समझता कि अपने साथ आये हुए ईसाई मित्रोंको छोड़कर, मदिरमें जाकर 
मैं देव-दर्शत कर सकूंगा । वहाँ मुझे देवताके दर्शन नहीं होगे । इसलिए मैं नहीं 
आता ।' यह हुआ गुरुवायू रका किस्सा । 


छोकसतकी प्रगति 

ये दो घटनाएँ दो वर्षके भीतर घटी । इससे ऐमा जान पड़ता है कि दो वर्षमें 
कुछ हृदय-परिवर्तेन नही हुआ । परच्तु गुरुवायूरमें मुझे नहीं जाने दिया गया, 
इसके लिए मरूयारूस समाचार-पत्रोंमें लगातार प्रखर आलोचना हुई । प्रचण्ड 
लोकमत इस घटनाके खिलाफ था । केवछ एक-दो समाचार-पत्रोने मेरी टीका की 
और कहा कि अन्यधर्मियोंको ले जानेका आग्रह रखना गरूत है। वाकीके बीस- 
पच्चीस समाचार-पत्रोंने यह कहा कि मेरा विचार उचित था और मझे मंदिरमें 
न जाने देनेमें वड़ी भूल हुई और हिन्दू धर्मपर बड़ा आघात हुआ । मैंने सोचा कि 
लोकमत तो इतनी प्रगति कर चुका है । 
मेलकोटेमें प्रवेश 

मेल्कोटे में रामानजाचार्यका एक मंदिर है, जिसमें रामानजाचारये १५ साल 
तक रहे थे । उस मंदिरमें भी हमें अपने सारे साथियोंसहित प्रवेश करने दिया 
गया था । हमारे साथियोंमें कुछ ईसाई थे । रामानुज एक अत्यंत उदार आचार्य 
हैं। उन्होंने जगदुद्घारका प्रचण्ड कार्य किया हैं। कबीर, रामानन्द और 
तुलसीदास--थ्रे सब रामानुजकी शिष्य-परंपराके हैं। यह आनन्दका विपय है 
कि मेलकोटे में उन्होंने हमें प्रवेश दिया | मेलकोटे सारे दक्षिण भारतका प्रसिद्ध 
स्थान है। 
गोकर्ण-महाबलेशबरमें प्रवेश 


अब इसके वाद हमारी भूदान-यात्रा कर्नाटक पहुँची । वहाँके प्रसिद्ध गोकर्ण- 
महावलेइवरमें फिर वही प्रसंग आया । वहाँ हमारे साथ सलीम नामका एक मुसलू- 
मान था। बड़ा भरमार बड़ा माबुक । हमने संदिरके मालिकोंसे और पुजारियोंसे 
पूछा-- क्या आप हमें आने देंगे / हमारे साथ इस प्रकारका एक व्यवित है 
उन्होंने केहा-- आपके यहाँ आतेमें कुछ भी आपत्ति नहीं है । आप उस व्यक्तिको 
लेकर आ सकते हूं न | इससे हम आनन्द हुआ । ग्ोकर्ण-महावलेश्वर मंदिरमें हम 
गये और उन लोगोंने हमें अवेश करने दिया, तो भी वह देवता भ्रप्ट नही हुआ । 
गोकर्ण-महावलेश्वर कोई छोटा तीर्थक्षेत्र नहीं है। जिस प्रकार यह पंडरपुर एक 
अखिल भारतीय तीर्थक्षेत्र है, उसी प्रकारका एक तीर्थक्षेत्र वह है। 


भगवानके दरवारमें श्ट५्‌ 


पंटरपुरमें मत , चर ि 

अब जब हम पंढरपुर आने रंगे, तो कुछ लोगोंने यह वात फैलानेकी कोशिय 
की कि अब यह हख्स पंढरपुरमें घममश्रप्ट लोगोंको लेकर यहाँ आ रहा है मौर 
उनके साथ अब मंदिरमें घुसनेवाला है। वे बेचारे मेरी भक्ति बया जानें ? 
वहाँ जानेसे मुझे अगर किसीने मुमानियत की, तो मैं क्यों जाऊँ वहाँ ? क्या वहीं 
भगवान्‌ बंद होकर पड़ा हुआ है ? ऐसा मैं नहीं मानता । परन्तु मैं मूत्तिमें और 
मंदिरमें भी ईइ्वरका निवास मानता हूँ । जहाँ असंख्य सत्पुरुष गये हुए है , उसके 
लिए भेरी श्रद्धा कभी कम नहीं होगी | मेरी श्रद्धा उस पत्थरमें इसीलिए है कि 
उसके दर्शनोंके लिए असंख्य सत्पुरुष आते रहे हैं और उन्होंने अपना पृण्य उत्त जगह 
संचित किया है। इसलिए उसके प्रति मुझे श्रद्धा है। अन्यथा वहाँ जाकर क्या 
करना है ? तुकारामने कहा ही है : 


“प्तीर्थी घोंडा पाणी, देव रोकड़ा सज्जनीं।॥” 


( तीर्थमें जाकर क्‍या मिला ? पत्थर और पानी | और है क्‍या वहाँ ? 
भगवान्‌ भक्‍त सज्जनोंमें है। ) 

सज्जनोंके दर्शत और भेंट करता हुआ मैं घूम ही रहा हूँ । मेरी असंख्य संतोंसे 
भेंट हुई है। मुझे अपने जीवनमें महापुरुषोंकी संगतिका राम हुआ है। तो मैं 
जबरदस्ती वहाँ क्‍यों जाऊँगा ? कैसे जाऊँगा ? सत्याग्रहकी मेरी रीति ऐसी 
नहीं है। भेरा यही सत्याग्रह है कि जहाँ मनाही होगी, वहाँ मैं नहीं जाऊँगा। 
सन्दिर-प्रवेशका निमंत्रण 


यहाँ आनेसे पहले रास्तेमें पुंडडीकके मंदिरके छोग आये | उन्होंने कहा कि 
हमारे मंदिरमें आप अवश्य आइये । आपके परिवारमें जो व्यक्ति हैं, वे अन्य- 
धर्मीय भले ही हों, फिर वे तो मकत हैं। उन्हें छेकर आप अवश्य आइये ।' मैने कहा : 
ऐसा एक पत्र आप मुझे लिखकर दीजिये ॥' उन्होंने मुझे जो पत्र रिखकर दिया 
वह मेरे पास यहाँ है । उसके बाद दूसरे या तीसरे दिन, रुक्मिणीके भवत मेरे पास 
आये । उन्होंने कहा: “उक्मिणी माताका मंदिर आपके लिए खुला हैं। आप 
आइये, अपने परिवारके साथ आइये / मैंने उनसे भी कहा : “रुक्मिणीने सग- 
वानूके लिए पत्रिका दी थी। आप मुझे रुक्मिणी माताके दर्शनोंके लिए एक 
पन्निका छिख दीजिये । उन्होंने मुझे पत्र लिख दिया। 


“'पुंडलिका भेटों परब्रह्म आले गा ६१ 
फिर मुझे वहाँ अब परब्रह्म ही दिखायी देगा । अव मुझे कौनसा 
न व के।नसा दसरा 
आहिए 2 पर लि मी ब्प 5 केानसा दसतर ब्रह्म 


हज पंडलीकके हक. ए के ० _ 
ज्ह्म कहीं है ? पुंडडीकके कारण हा पंढर- 
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पुर है। नहीं तो पंढरपुरको कौन पूछता है ? इस देवताकों यहाँ कौन छाया ? 
पुडलीक लाया | पूंडडीकके लिए मेरी जो श्रद्धा और भवित है, उसे 'गीता-प्रवच' 
में देखिये । दूसरे अध्यायमें स्थितप्रज्ञ का वर्णन करते हुए मैने कहा है कि 'मैं नहीं 
जानता कि कौन-कौन स्थितप्रज्ञ हो गये ? परन्तु मेरे सामने स्थितप्रज्ञकी मूर्तिके 
झूपमें पुंडडीककी मूर्ति खड़ी हैं । जब यह निश्चित हो गया कि उस पुंडलीकसे मैं 
मेट कर सकूँगा और उसके वाद रुक्मिणी मातासे, तब मैने सोचा कि चावी तो 
मेरे हाथमें आ ही गयी है। अब तारा ऊगा रहने दो विट्ठल भंदिरमें, क्या 
हामि है? यह मैंसे विनोदमें कहा ! अब मुझे आपको बतछानेमें आनंद होता हैं 
कि अभी यह भाषण करते हुए विट्ठछ मंदिरकी ओरसे मुझे एक चिट्ठी आयी है 
कि आप विट्ठलछ मंदिरमें आइये । पे 

यह सारा पत्र पढ़कर मेरा हृदय स्नेह-विह्लल हो गया है । आप पंढरपुर- 
निवासियोंने और इस बडवे लोगोंने मुझे जीत लिया है । जापने मुझे गुलाम बना 
लिया । इस पत्रके केवल एक शब्दमें मुझे संशोधन करना है। उन्होंने मुझे 'महा- 
संत” और 'महाभागवत' कहा है। यह यथार्थ नही है। मेरी ऐसी इच्छा और 
तड़प अवब्य है कि परमेश्वरके चरणोंमें में लौद जाऊँ और इस देहके बाद दूसरी 
गति मुझे न मिले । इसी तीत्र उत्कठासे मेरा सारा काम चल रहा है । यह मूदान 
और ग्रामदान परमेश्वरकी सेवाके सिवा दूसरी किसी इच्छासे से नहीं करता, परन्तु 
फिर भी मैं महाभागवत' नहीं हूँ और भमहासंत' नहीं हैं ॥ आप सबके आशी- 
वाँदसे और इन वैष्णवोंके भक्ति-प्रेमके वशमें कल प्रभातमे साढ़े चार बजे अपने 
स्थानससे रवाना होऊँगा और पुंडलीकके संदिरमें, रक्मिणी माताके मंदिरमें और 
पांड्रंगके मृंदिरमें, तीनों जगह भगवानसे भेंट करूँगा । 
मन्द्रि-प्रवेशका आश्रह क्यों १ 

मन्दिस-प्वेशका आग्रह यदि में न रखूँ, तो संसारमें हिन्दू-धर्मकी साख नहीं 
रहेगी। मुसलमानोंने 80/0034038 ईसाइयोंने अपने गिरिजोंमें, सिखोने अपने 
मुरुद्वा रोमे कई जगह अत्यंत प्रेमसे मेरा स्वागत किया है। अजमेरकी दरगाह भारतका 
मवका मानी जाती है। वहाँ दस हजार मुसल्मानोंकी जमात में १९४७ में उन्होंने 
मुझे बुलाया था और वहाँ उस दरगाहमें वैठकर हमने अपनी “स्थितप्रज़्स्थ का 
भाष/ वाली गीता-प्राथेता की । उत्तकी नमाजमें मैं बैठा हूँ। उसके वाद उन्तके 
रिवाजके मुताबिक वहाँ जितने मुसल्भान थे, वे सारे मेरा हाथ चूमकर वहाँ से 
गये । उन दस हजार मुसलमानामेंसे प्रत्येक आकर हाथ चूमकर गया। इसमें 
कोई घंटा-सवा घंटा व्यत्तीत हुआ | इतना उनका प्रेम मुझे मिला है। क्‍यों 
कोई प्रेम सहीं करेगा ? जिस मनुप्यके हृदयमें प्रेम ही भरा हो, उसको कौत प्रेस 
नहीं करेगा ? ऐसा ही प्रेम मुझे ईप्ताइमेंकी मंडलीमें और वीडोंसे मिछा है । 


भगवानूक्े दरबारमें १८७ 


सभीका प्रेसपात्र 


जापानके कुछ स्नेद्दी मेरे साथ हैं । वौद्ध हैं वे । हमने वॉद्धेकि प्रेमके कारण 
बोधघगयामे समन्वय आश्रम खोला है और घोषित किया है कि हमें वेदात्त तथा 
वोद्ध-मतका समन्वय करना है। बौद्ध लोग भी वड़े प्रेमसे कहते हैँ कि बुद्धने 
जो घर्मचक्र प्रवर्तत' किया था, उसीको वावाकी यय्त्रा आगे चछा रही है। 
इस प्रकार मुझे वौद्धोंका आशीर्वाद मिला हैं, मुसलमानोंका मिला है, हिन्दुओंका 
तो है ही। जव में केरलमें गया था, तो वहाँ चार अलूग-अलूग तरहके ग्रिरजे 
हैं। इंसाइयोंके चार पंथ हैं। वहाँके चारों गिरजाधरोंके मुख्य विशप लोगोंमे 
एक पत्रक प्रकाशित किया था कि 'विवयोवा जो काम कर रहा है, वह हजरत 
ईसाका ही काम है। इसलिए सभी गिरजे उनको सहकार दें ।' इस प्रकार आपके 
चर्मके एक व्यक्तिका स्वागत जब सर्वधर्मीय करते हैं, तो मैं किस मुंहसे कहूँ कि 
मैं अकेला इस मंदिरमें जाऊँपा और “मुसलमानो, तुम्हारी इच्छा हो, तो भी मत 
आओ"---मैं कैसे यह कहूँ ? जिसे इच्छा ही नहीं होगी, वह आयेगा हो क्‍यों ? 
जिसकी श्रद्धा मूतिमें न हो, उसे नहीं आना चाहिए । परन्तु जिसमें भक्ति है, 
भाव है, उसे क्यों प्रतिबंध हो ? 


क्री रका नाम इस पंढरपुरमें है या नहीं? आप कबीर के भजन गाते हैं 
कि नहीं ? 


“क्बीराचे मार्मी विमू रूगे, मुल उठविले कुंमाराचे ४” 


( कवीरके साथ करघेपर बुनाई की। कुम्हारके वेढेको जिलाया। ) 

तो कौन था वह कवीर ? शेंख महमूद कौन था ? भागवतोंमें कमी ऐसा 
भेद हुआ है ? ये अपने महाराष्ट्रकी घटनाएँ हैं। तुकारामने लिख रखा है कि 
सुझे चार साथी मिले। चार खिलाड़ी साथी मिले । कौन-कौनसे ? ज्ञानदेव, 
नामदेव, एकनाथ और कबीर | 
मंदिरोंके दार खुले 


फिर अब किस मुँहसे कहूँ कि मैं अकेला मंदिरमें जाऊँगा । हरिजनोंको जाने 

देते हैं, परंतु हरिजनोंके साथ मैं चला जाऊँ और वौद्ध मेरे साथ हों तो प्रवेश 

नहीं मिलेगा । मूसवूमान आयें, ईसाई आयें, तो प्रवेद नहीं मिलेगा | क्या 

सह मुझे शोभा देगा ? _पया इससे हिन्दू-घर्म की प्रतिष्ठा बढ़ेगी? यह सब 

विचार आप करें| मुझे वहुत प्रसन्नता हुई कि यह विचार आपको जँचा है। 
आपने मुझे पत्र लिखकर भेजा है। इस तरह 


; के हर हैं मारतके सारे हिन्दू-धर्म-मंदिरोंके 
दरवाजे, हृदम्के दरवाजे खोल दिये । यह मेरा विश्वास है, यह जो भदान- 
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ग्रामदान-यज्ञ चल रहा है, वह समूचे विश्वके छोगोंको आकपित कर रहा है । 
इस यात्रामे बीस-पच्चीस भिन्न-भिन्न देशोके लोग आये हुए हैं। इस भावनासे 
आये है कि भारतमें एक वहुत उज्ज्वल तेजोमय ज्योति प्रकट हो रही है । उस्तकी 
हम सव लोगोंको आवश्यकता है । एसी भावनासे विदेशोंके छोग यहाँ आते हैं । 
उनको छोड़कर मैं मंदिरमें जाऊँ, तो क्या वह मुझे शोभा देगा ? इसीलिए मेरा 
आग्रह है। अन्यथा मुझे किसीपर आक्रमण नही करना है। यह चीज मेरे जीवनमें 
है ही नही । वह मेरा शील नहीं है। वह अहिसा नहीं है। वह संतोंकी सिखावन 
नही है । में बहुत हपित हो रहा हूँ । कल परमेश्वरने अपने मंदिरमें मुझे बुलाया 
है। में वड़ी उत्कंठासे जाकर विठोबाके दर्शन करूँगा और मुझे जो पुण्य मिलेगा, 
उससे मुझे आजा हैं कि इस देशमें बहुत आनन्द फैलेगा । 
भगवान्‌का अद्भुत दर्शन 

आज मे उस विठोबा-मंदिरके शिखरके सामने बैठकर वोल रहा हूँ, जिसका 
दर्शन कर ५-६ सौ साल से हरिजन वापस लौठते थे । वे यात्रा के लिए आते थे, 
लेकिन उन्हें मंदिरके अन्दर जाकर भगवान्‌का दर्शन नहीं मिलता था, तो भी 
उनकी श्रद्धा अटूट रही । हिन्दू-धर्मकी सबसे श्रेष्ठ उपासना उन लोगोंने की है 
और समाधान माना है कि हमें मंदिरके शिखरका दर्शन होता है, तो हमारी यात्रा 
सफल हो गयी । उन दिनों वे लोग पदल आते थे और अंदर प्रवेश नहीं मिलता 
था, तो उसकी शिकायत करनेके वजाय वे समझते थे कि शिखरका दर्शन हुआ, 
तो भगवाच्‌का दर्शन हुआ । सगवान्‌का दर्शन होता है और हर जगह होता है, 
पर उसीकों जो उसके लिए प्यासा होता है ॥ 


मंदिर-प्रवेशकी समस्या 


कालपुरुष अपना काम कर रहा है। दस साल पहले एक महापुरुप (साने 
गुशझजी) ते यहाँपर अनशन किया था । हरिजनोंकी वेदना उनके हृदग्में प्रकट हुई 
और उनके अनशनसे मंदिरके दरवाजे हरिजनोंके लिए खुल गये। केकिन फिर भी 
मंदिरम अहिन्दुओंका प्रवेश अभी त्तक नही हुआ था। हमने नम्नतापूर्वक जगन्नाथ- 
मंदिरभ उसकी कोशिश की थी, लेकिव जहाँसे नालकको वापस लौटना पड़ा था, 
बहीसे मुझे भी वापस छौटना पड़ा। इसलिए कि एक वहुत ही श्रद्धा-मक्तिमती 
फ्रेंच महिला मेरे साथ थीं। मेचे उचित समझा कि जहाँ उस महिलाका प्रवेश नहीं 
हो सकता है, वहाँ मुझें वहीं जाना चाहिए, बावजूद इसके कि मंदिरकी मूर्ति- 
में मेरी ठीक वैसी ही यूढ़ श्रद्धा है, जैसी आम जनताकी होत्ती है और जिस श्रद्धासे 
लालायित होकर अत्यन्त वेदना,_ यंत्रणा और अपमान सहन करके वे यहाँ बात्ते 
रहे । छेकिन मैंने समझा कि मुझे वहाँ नहीं जाना चाहिए । 


भगवान्‌के दरवारमें १८९ 


गुरुवायूरकी घटना 


दूसरा प्रयत्न केरलूमें गुरुवायू रमें किया था । वहाँके लोगोंने इच्छा प्रकट की 
कि मेँ अपना नित्यका रामायण-पाठ मंदिरमें जाकर करूँ। मंदिरवाले इससे बे 
प्रसन्न थें। लेकिन जब वे बुलाने आये, तो मैने कहा कि “मेरे साथ कुछ ईसाई भर 
मुसलमान भाई भी हैं। वे मेरे साथ रामायण-पाठमें बैठते है । अगर आप उनके 
साथ मुझे आने देंगे तो मैं आऊँगा।” उन्होंने कहा कि “आपका उद्देश्य हम समल 
सकते है, केकिन हम छाचार हैं ।” मैने अत्यन्त नम्जतापूर्वक उनसे कहा कि 
“जमाना बदल रहा है, इसका थोड़ा-सा ख्याल करें। मैं वहाँ नही जा रहा हूँ, इससे 
मुझे जितना दुःख होना संभव है, मेरी आत्मा कह रही है और इसीलिए में 
नम्नतापूर्वक निवेदत करता हूँ कि उससे ज्यादा दुःख गुरुवायूरके देवताको होगा 
कि वावा मेरे पास आना चाहता था, हछेकिन नम्नता और भक्‍्तिसे आनेवाले 
मेरे उस प्यारे वन्देको मेरे पास नहीं आने दिया।” इस घटनापर केरलके कुछ अख- 
वारोंमें चर्चा हुई। कुछ अखबारोने मेरा निषेध किया, पर बहुत-से अखबारोंने 
उनका निपेध किया, जिन्होंने मुझे वहाँ जानेकी इजाजत नहीं दी थी। मझ्षें 
रूग रहा हैं कि कालपुरुष एक माँग कर रहा है। या 
एक भाईने मुझसे कहा कि “गांथीजीकी एक मर्यादा थी । जिन मंदिरोंमें 
हरिजनोंकों नही जाने दिया जाता, वहाँ उन्हें जाने देना चाहिए, यही उनका आग्रह 
था, लेकित आप इससे ज्यादा आग्रह क्‍यों रखते हैं ?” मैंने कहा, “इसमें मेरी 


ह ३०08 प्रेरित करती है, वही करता हूँ। अपने विचारोंके लिए मैं अपनेको 
ही परिषूर्ण जिम्मेवार मानता हूँ ।” 


मंदिस्में अदूसुत द्शेन 


यहाँ पंढरपुरमें जब आना हुआ, तब चर्चा चली कि मैं अहिन्दुओंको छेकर 
मंदिरमें घुसनेवाला हूँ। खासतौरसे मुमलूमानोंका नाम लिया जाता था। लेकिन 
लोग जानते नहीं कि इस तरह घुसना मेरे लिए असम्भव है । आक्रमण करना न 
मेरे शीलमें है, न मेरे विचारमें है और न मेरे गुरुने मुझे ऐसा सिखाया है। मझे 
कोई जवरदस्ती नहीं करनी है। पंढरपुरके विठोवाके लिए मेरे मनमें जो भदित 
है, उसका साक्षी और कोई नहीं हो सकता है, उसका साक्षी साक्षात भगवान्‌ 
ही हो सकता है। हु हि 
पुंडलीकके मंदिरके संचालक मेरे पास आये और उन्होंने कहा कि आप अपने 

सब साथियोंके साथ मंदिरमें आ सकते हैं। उसके वाद रुक्मिणी माताके मंदिरके 
ड्रस्टी आये | अस्तरमें विठोबाके मंदिरके ट्स्टी भी आये । मैने उनसे लिखित 
आमंत्रण माँगा और विनोदमें कहा कि “हक्मिणीले भी स्वयं भगवानको पत्र 
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पएलिखा था । उसके वाद उन्होंने मुझे पत्र दिया और बडे ही प्रेमसे मझ्े वहाँ वाया । 
उन्होंने मझ्पर जो उपकार किया है, उससे बढ़कर उपकार आजतक किसीने 
नही किया है । 

मेरी आँखोंसे घंटभर अश्रुधारा वहती रही, क्योंकि मझे वहाँ कोई पत्थर 
नहीं दिखा। जब में मंदिरमें जाने लगा, तब किनकी संगतिमें जा रहा था 
(इस समय विनोवाजी रुके, उनकी आँखोसे आँसू बहने लगे। ) वे थे--रामानुज, 
जम्मालवार, ज्ञानदेव, चैतन्य, कवीर और तुलसीदास । धन्य है वह मन्दिर । 
वचपनसे जिनकी संगतिमें आज तक रहा, उन सबकी मुझे याद आ रही थी और 
जिनकी संगतिमें में पछा, उन सबका स्मरण मुझे होता था। दर्शनके लिए मैने 
जब उस मूर्तिके सामने अपना मस्तक झुकाया, तब मैने अपनी माँको वहाँ देखा, 
अपने पिताको वहाँ देखा और अपने गरुरुकों वहाँ देखा । मैंने किसको वहाँ नहीं 
देखा ? जितने लोग मुझे पूज्य और प्रिय हैं, वे सब मुझे वहाँ दिखे । 


कातमा आर हमा 


मेरे साथ दो बहनें थीं फातमा और हेमा । एक मुसलमान, दूसरी ईसाई । 
पुजारियोंने दोनोंसे कहा कि आप भगवान्‌को स्पर्श करिये।” यहाँ एक रिवाज 
है, भगवान्‌कोी आलिंगन देते हैं। दूसरे मंदिरोंमें ऐसा रिवाज नहीं है । वहाँ 
भगवान्‌को छते नहीं हैं। ““रखुमादेवी वरु । हातविण स्पशिले, चक्षुधिण देखिले। 
अह्म गे माये ।” तो फातमासे और हेमासे कहा गया कि तुम भगवान्‌कों छुओ | 
दोनोंने भगवान्‌को स्पर्श किया | दोनोंके स्पर्शसे मेरा ख्याल है कि भगवान्‌का 
शरीर रोमांचित हुआ होगा । एक लड़की मुसलमान है, जिसने एक जैन लड़केके 
साथ शादी की है और वह शादी मेरे हाथोंसे ही हुई है। दूसरी जमन लड़की 
जो अपने देशको, माता-पिताको, भाई-बहनको छोड़कर हिन्दुस्तानकी सेवामें 
आयी है। गांबीजीके विचार पढ़कर, यहाँ जो छोटा-सा काम चल रहा है, उसे 
देखनेके लिए वह आयी है। ईसामसीहका नाम उसने नही छोड़ा है। उसे छोड़नेकी 
जरूरत भी नहीं है। उसे वहाँ प्रवेश मिला, तो मेरे दिलको अत्यन्त शान्ति मिली । 
आज विश्वमें शांति और प्रेमकी शक्ति बढ़नी चाहिए । मंदिर-प्रवेशकी यह बहुत 
बड़ी घटना है। इसने शांति और प्रेमको बढ़ावा दिया है। कालूपुरुप अपना काम 
कर रहा है, इसका द्शत आज मुझे हुआ # ७ 
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गांधीजी गये । उनका विचार था कि सेवाग्राममें एक सम्मेलन करेंगे औरः 
सेवकोंको कुछ समझायेंगे, लेकिन बह मौका उन्हें मिला नहीं । फिर भी उनके 
जानेके वाद साथी सेवक सेवाग्राममें इकट्ठे हुए । इनमें गांघीजीके राजनीतिक 
साथी--सरदार पटेल, पं ०जवाहरलाल नेहरू जैसे बड़े-बड़े साथी भी थे और रचना- 
त्मक कार्य करनेवाले दूसरे और भी कार्यकर्ता थे । उस समामें हमारे कुछ रचनात्मक 
कार्यकर्ताओंने राजनीतिक साथियोंके सामने कुछ वातें रखीं और उनसे मददकी 
अपेक्षा भी की । उसके बाद मुझे वोलनेके लिए कहा गया। मैंने पं ० नेहरूको- 
संवोधित करके कहा कि यह पहला प्रसंग है, जहाँ आपमेंसे कइयोंका दर्शन प्रथम- 
वार हो रहा है, परिचय तो दूसरी वात है । हम इतने बड़े व्यापक परिवारके 
लोग हूँ कि एक-दूसरेका दर्शन भी हम नहीं कर सके। तो ऐसे प्रथम प्रसंगमे मैं आपसे- 
किसी भी मददकी अपेक्षा करता नहीं, लेकिन योग्यता हमारी अल्प है, फिर भी 
आपके काममें हम अगर कुछ मदद दे सकते हैं तो उसके लिए हम राजी हैँ । 
शरणार्थियोंके वीच सेवा-कार्य 

पण्डित नेहरूने उसके वाद हमें शरणाथियोंका काम दिया और हमने उसे 
मान छिया। मारतमें शरणाथियोंको वसानेके काममें और जो मुसरूमान वगैरह 
उखड़े हुए थे, उन्हें दिलासा देनेके काममें हम लोग भदद दें, ऐसा तय हुआ। हमः 
थोड़े-से साथी लेकर दिल्‍ली गये | हमारे साथियोंमें मुख्य तो जाजजी थे और 
हमारी जानकी माताजी भी थीं। दिल्ली पहुँचनेके वाद पहली ही बैठकमें हमने 
तय किया कि हम इस कामके लिए छह महीना दंगे, आगेकी वात बादमें तय करेंगे । 
छह महीनोंमें हमने जो मजा देखा उसके समग्र वर्णनके लिए एक ग्रंथ ही लिखना 
होगा । हमको “छियाजानों ( सम्पके, मेल-मिलाप ) का काम करना था ६ 
हिन्दीमें उसे नारदभुनिका काम कह सकते हैं---इघरका उघर पहुँचाना और 
उबरका इधर । वह काम हमें करना था। पंडितजी एक बात कहते थे औरः 
जिनसे वह वात करवानी थी, उनके विचार भिन्न थे । नतीजा यह होता था कि 
वात होती ही नहीं थी। जब मैं कोई वात पण्डितजीके सामने रखता था तो चे 
कहते थे कि मैं मानता हूँ और तीन महीने हो चुके हैं, मैं हुकुम दे चका हैँ, लेकिन 
उसपर अमल नहीं हुआ है।' यह था अंबाबंध कारोबार। वड़ा भय था कि 
नोकस्शाहीका कव्जा ऐसे छोग कर लेंगे, जो प्रतिक्रांतिवादी है । 
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उन दिनों हमने बहुत मेहनत की । हमसे जितनी मेहनत हो सकती थी, 
हमने की। छह महीनेके अनुमवसे देखा कि इस कामसे अपना मतछूव सथेगा नहीं ! 
तारदमुनिसे सर्वोदिय बनेगा नहीं । ऐसा तय करके पंडितजीकी गैरहाजिरीमें 
हम वहाँसे निकल गये | उसके बाद जब पण्डितजी हमसे मिले, तो हमते 
उन्हें बताया कि किस हालतमें हमने काम छोड़नेका तय किया । उन्होंने कहा, 
“ठीक है, फिर भी मैं आज्या करता हूँ कि जरूरत पड़ेगी तो आप आयेंगे ।” मैने 
कहा कि “मैं तो सेवक हूँ । जो आपकी आज्ञा होगी, उसका पावंद रहूँगा ।” 


हा कक है। 
पास पाटान्शयल 

फिर मेँ सोचने लगा कि हमको क्या करना चाहिए । मैंने देखा कि रचना- 
त्मक कार्यकर्ताओंकी जितनी जमात थी, वह सारी पस्तहिम्मत थी । हमारी 
कोई दाल गलेगी, ऐसी तनिक भी आशा उनके मनमें नही थी । सरदार वल्लूभ- 
भाई पटेलने एक व्याख्यानमें कहा था कि हम तो खादी वगैरहके रचनात्मक काम 
सतत करते हँ--वे खुद रोज कातते थे और बड़ा बारीक सूत कातते थे--पर 
आज कोई खादीकों मानता नहीं | गांवीजीकी बात लोगोंने नही मानी तो 
हमारी कौन मानेगा ? अब भारत आजाद हुआ है तो हमको ऐसे उद्योग विकसित 
करने होंगे, जिनमें वार पोटेंशियल' ( समर बल ) होगा | उनके वार पोर्टेशियरू' 
शब्दपर हम सोचते रहे ! उसमें तथ्य था। लेकिन हम मनमें सोचते रहे कि दुनिया- 
में 'बार पोर्टेशियल' की जितनी आवश्यकता है, उससे ज्यादा “पीस पोरट्टेशियरू! 
( शान्ति वल ) की है। हमको ऐसे धंध खड़े करने होंग, ऐसे कार्य खड़े करने 
होंगे, जिनमें पीस पोर्टेशियल' हो । 


सम्मेलनके लिए पद्यात्रा 

मैं पीस पोटेंशियल' की वात सोचने रूगा और तय किया कि उसके लिए एक 
दफा भारतकी पदयात्रा करनी होगी । यह निश्चय मैंने अपने मनमें कर रखा था, 
'पर उसे प्रकट नहीं किया था | शिवरामपल्लीमें स्वोदिय-सम्मेलून रखा गया था 
तो शंकररावजी वगैरह बहुत आग्रह करने लगे कि मुझे वहाँ जाना चाहिए। मैंने 
कहा कि “मेरा जावेका इरादा नहीं है ।” तब उन्होंने यहाँतक कहा कि “आप नहीं 
जाते हैं तो सम्मेलन वेकार है, हम सम्मेलन नहीं करेंगे ।”” इससे ज्यादा दबाव 
क्या हो सकता है ? तो हमने कहा, “ठीक है, हम पदयात्रा करते हुए सम्मेलनमें 
आयेंगे ।” मैने जाहिर कर दिया कि “मैं सेवाग्रामसे परसों पैदक निकलंगा ।”' 

पैदल निकला, तव मालूम नहीं क्या एटमबमका विस्फोट हुआ ! वह अमृत- 
पूर्व वात तो नहीं कही जा सकती थी, क्योंकि प्राचीन लोग बहुत पदयात्रा करते थे, 
केकिन इस जमानेमें यह वात अनपेक्षित थी । मैंपैदक निकला ! रास्तेमें शरीरको 
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बुद्वार भी आया, लेकिन फिर भी यात्रा बन्द नहीं हुईं। वहाँसे वापस आनेर्क 


दी 
बात थी । पदयात्रा करनेवारा मनुष्य जिस रास्तेसे जाय, उसीसे वापस आये 
तो वह वेवकूफ माना जायगा । वहाँसे आनेके लिए दूसरा रास्ता भी था और 


तेलंगानामें कुछ मसला भी था । इसलिए सोचा कि उसी रास्तेसे जायें । 
भूदानकी शुरुआत 


तेलंगानाके एक गाँव ( पोचमपल्ली ) में हरिजनोंने जमीनकी माँग की । 
कहा कि “हमारे पास घंवा नहीं है, हमें जमीन दिलायें ।” पहले तो हमने सोचा कि 
सरकारसे अपील करें । लेकिन रूगा कि सरकारके पास माँगनेसे क्या होगा ? 
इसलिए शामकी सभामें लोगोके सामने वात रखेंगे । वात रखी और १०० एकड़ 
जमीन दानमें मिली । 


श्रद्धा रखकर माँग ! 


उस रातको ३-४ घंटे ही मुझे नींद आयी । यह क्या घटना घट गयी ?- 
मैं सोचने लगा । मेरा दो बातोंपर बहुत विश्वास है । नम्बर एकमें मगवानूपर 
और नम्बर दोमें गणितशास्त्रपर | तो गणित चला । अगर हमको सारे भारतके 
भूमिहीनोंके लिए जमीन माँगना हो तो मूमिहीनोंको संतोप देनेके छिए ५ करोड़ 
एकड़ भूमि चाहिए । क्या इतनी जमीन ऐसे माँगनेसे मिलेगी ? फिर साक्षात्‌ 
ईइवरसे संवाद चला । फिर वह ईइवर था कि मनुस्मृतिर्में कहा वैसा अद्भुत था, 
मालूम नहीं कोई था, लेकिन हुई सीधी बातचीत । उसने कहा कि “अगर इसमें 
डरेगा और शंका रखेगा तो तेरा अहिसा आदिका जो विश्वास है, उसको हटाना 
होगा | इसलिए श्रद्धा रख और माँगता जा ।” और फिर एक वात कही कि 
“जिसने बच्चेके पेटमें भूख रखी, उसने माताके स्तनमें दूध रखा । वह अध्री 
योजना नहीं वनाता । बस, दूसरे दिनसे माँगना शुरू किया | दान मिलना 
शुरू हुआ । उस रूम्वी कहानीकों में यहाँ नहीं कहूँगा । 

'एकछा चछो रे !” 


अद्भुत यात्रा थी । यात्राका प्रथम वर्ष और सारे भारतमें हर रोज 
भूदानकी सभा होती थी । हर जगह जमीनकी माँग होती थी और छोग जमीन 
देते थे । मैं विलकूछ मस्तीसे घूमता था। रविवाबूका पद थाद आता था- 
'एकला चलो रे ओरे अभागा 7! मैंने उसमें अपने छिए थोड़ा फर्क कर लिया 
था-- ओरे अभागा की जगह “ओरे भाग्यदान्‌! कहता था । बेद तो पढ़ता ही 
रहता हूँ | वेदमें एक भ्रइन पूछा गया है और उसका उत्तर भी दिया गया है- 
क्र: चत्‌ एकाको चरति २* “सूर्य एकाकी चरति” । उस प्रश्नोत्तरसे बड़ा उत्साह 

रद ; 
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आता था। चलता था तो देखता था कि ऊपर सूर्य एकाकी चल रहा है 
और नीचे बावा एकाकी चर रहा है | बहुत ही उत्साह ! 


भूदान-लमामें शान्ति 

फिर हम आ गये उत्तर प्रदेशमें। १९५२ के आम चुनाव ( इलेक्शन ) का समय 
आया । उद्दर चुनावकी सभा होती थी और इधर हमारी सभा होती थी । उत 
सभाओंमें हो-हल्ला होता था और हमारी समा ज्ञांतिसे होती थी । छोग कहते 
थे कि “आपकी समा बहुत शांत होती है और लोग एकाग्रतासे चुनते है ।” हम कहते 
थे कि “भारतका बड़ा भाग्य है कि छोगोंको इसमें रुचि है ।” एक वार कोई नेता 
चुनावकी समामें कुछ बोला, उसकी रिपोर्ट अखबारमें आयी होगी । उसमें 
स्वोदयके वबारेमें भी कुछ कहा था । एक भाईने हमसे पुछा कि “आपने वह पढ़ा है 
क्‍या ? ” मैने पूछा कि “क्या वह मेरे व्याज्यानकी रिपोर्ट पढ़ता है ?” उसने कहा-- 
“नही पढ़ता है।” तो मैंने जवाब दिया कि “ जो मेरे व्याख्यानकी रिपोर्ट नहीं पढ़ता, 
उसके व्याख्यातकी रिपोर्ट पढ़नेकी जवाबदारी सुझपर कैसे आती है ?” 
लेहियाकी टीका 

उधर उत्तर प्रदेशमें डाक्टर राममनोहर लोहिया थे । उन्होंने अपने एक 
व्याख्यानमें कहा कि “मूदानका यह कार्य क्रम बहुत अच्छा है ।” उनका जोर 'अच्छा' 
पर नहीं, 'बहुत' पर था । लोहियाजीके कहनेका सार था कि कार्यक्रम 'बहुत्त अच्छा” 
है थाने अव्यवहार्थ है। उन्होंने कहा था कि “कार्यक्रम बहुत अच्छा है, लेकिन 
३०० सालल्‍ूमें पूरा होगा !” जब हमने यह सुता तव कहा कि 'वावा भी गणित्त 
करता है। ५ करोड़ एकड़ जमीन प्राप्त करनी है। मान लें कि हर सार एक 
लाख एकड़ जमीन प्राप्त होगी तो कार्यक्रम ५०० सालमें पूरा होगा | भव लोहिया- 
जी कह रहे हैं कि वह तीन सौ सालमें पूरा होगा, तो जाहिर है कि उनकी और उनके 
32 मदद उसमें मिलेगी और इसलिए अवधि कम लगेगी ।” ऐसी मस्तीमें 
यात्रा हुई। 


२० छाखका संकल्प 


बावा अकेला घूम रहा था और हमारे साथी, सर्व सेवा संघके लोग वड़े कुतु- 
हलूसे, वड़ी उत्सुकतासे, बड़ी सहानुमतिसे उप्ते देखते रहे । सारूमरमें एक राख 
एकड़ जमीन पाप्त हुई । उसके वाद सेवापुरी-सम्मेलनमें सर्वे सेवा संघने प्रस्ताव 
किया कि दो सालमें २५ राख एकड़ जमीन हासिल करेंगे ।! २ सारूमें २० छाख । 
अलौकिक दब्द था ! एक सालूमें १ लाख जमीत मिली थी और दो साहूमें 
२५ लाख प्राप्त करनेका प्रस्ताव जाहिर हो गया । 
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२५ राख एकड़में विहारका कोटा' कितना ? मैं काज्षीमें था तो विन्ध्य- 
प्रदेश या विहार जानेका विचार चला था। विहारकी अपनी महिमा है। सोचा 
था कि वहाँसे चार लाख एकड़्से कम नहीं लूँगा। बिककुल झाइलाककी तरह चार 
लाखका मैने आग्रह रखा, फिर हाँ ना करते-करते विरूकुछ सर्वेस्व खोनेवाले 
बिहारके बहुत बड़े वेता, लक्ष्मीवावूने कहा, “ठीक है, कोई हर्ज नहीं । विहारमें 
७५ हजार गाँव है । हर गाँवसे ५-५ एकड़ जमीन मिलेगी तो हिसाव पूरा होगा ।” 
का कप 

प्रहर-प्रवश 


हमारा विहार-प्रवेश हुआ । दुर्गावतीमें हमने प्रवेश किया और वहाँ ५० छाख 
एकड़की वात हम कहने लगे । रोज व्याख्यानमें ५० लाख, ५० लाखकी माँग 
चकायी । आखिर एक दिन कोई नेता मिलने आये थे, उन्होंने कहा कि “आप 
छठा हिस्सा माँगते हैं तो विहारका छठा हिस्सा ४० लाख आयेगा, ५० छाख 
ही ।” हमने कहा, “ठीक हैं ।” और दूसरे दिनसे ४० लाखकी रट रूगायी । 
उसके बाद चांडिलमें हम बीमार पड़े । कुछ दिन वहाँ रहना पड़ा । वीमारी- 
में हम दवा नहीं ले रहे थे । हमारा हठ था कि “औपधिको छुझेगा नहीं।” गांबीका 
साथी था तो कुछ हुठ तो करना ही चाहिए। आखिर श्रीवाबू ( डॉक्टर श्रीकृष्ण- 
सिंह ) मुख्यमंत्री जब हमें मिलने आये तो आँखोंमें आँसू छाकर बोले कि “आपको 
औपधि लेनी होगी |” तव हमते हाँ कहा और कहा कि “बदलेमें आपको एक काम 
करना होगा-४० राख एकड़ जमीन प्राप्त करनेका प्रस्ताव कांग्रेसको करना 
होगा ४” बे बोले : “अच्छी वात है । 


जिहार-कोमग्रे सका प्रस्ताव 


हमारे वैद्यनाथबावू तो हिसावी आदमी हैं। उन्होंने हिसाव करके हमें 
बत्ताया कि कुल हिंसाव ३२ लाख एकड़का होता है, ४० छाखका नहीं । हमने 
कहा, “ठीक है।” तो विहार-कांग्रेसने ३२ लाख एकड़ जमीन प्राप्त करनेका प्रस्ताव 
किया । उसके पहले जिस-जिस प्रान्तमें हम गये थे, वहाँकी कांग्रेसने सहानभति 
चतायी थी और प्रस्ताव किया था कि यथाशक्ति काम करेंगे। पाणिनिके व्याकर 


। व्याकरण- 
के अतुसार यथाशक्तिका जर्य है--'शक्तिम्‌ अनतिक्रम्य' । शक्तिकी आखिरी 
हद लॉधे विना याती 'ययाशक्ति' | हम लोगोंका “यथाह्यक्ति' का अ्थे क्‍या है 
बह आपको माहूम ही है । विहारकी कांग्रेसने प्रस्ताव किया तो ऊपरवालोंने 
कहा कि ऐसा प्रस्ताव करना ठीक नहीं । प्रतिष्ठाको घक्‍का पहुँचेगा । सहात- 
भतिका प्रस्ताव कर सकते थे । छेकिन श्रीवाबूने जवाव दिया कि “हम अपना 
चंबा जानते हैं” और ३२ लाखका प्रस्ताव पास हुआ । 

9 विहारमें २२ छाख एकड़ जमीन प्राप्त हुई और हमने अधिक लोभ छोड 
दिया । सोचा कि अब सारे भारतकी पदयात्रा करना ठीक है। गे 
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येलवाल-सम्मेलन 

अब मैं पाँच साल आगे बढ़ता हूँ । येछवारू-सम्मेलनमेंशः आपको ले जाना 
चाहता हूँ । पाँच साल अच्छा काम चछा और भूदानसे ग्रामदान निकला ) 
तब मेरे मनमें शंका आयी कि क्‍या यह बावाका खब्त है, 'फैड' है, पागरूपन 
है कि इसमें कोई तथ्य है ? इसकी परीक्षा होनी चाहिए । तो मैने सर्व सेवा 
संघके द्वारा नेताओंको आवाहन किया कि इसकी परीक्षा कीजिये और स्नाव 
दीजिये । येलवालमें ऐसी परिपद्‌ हुई। भारतभरके सब नेता वहाँ इकट्ठा 
हुए थे। नेहरूसे लेकर नम्बूदरीपादतक । बहुत सारे 'नकार' ही इकट्ठा हुए थे, 
जिनका एक-दूसरेके साथ कभी मेल नही होता था । पं ० नेहरूपर उस सम्मेूनका 
बहुत असर पड़ा था । उसके बाद जव वे जापान गये थे तो उन्होंने इसका उल्लेख 
किया था कि यद्यपि भारतमें मतभिन्नता है, फिर भी किसी कार्यक्रमपर हम सब 
इकटठ्ठ होते हैं । येलवारू-सम्मेलनकी उन्होंने मिसाल दी थी । मैं उस सम्मेलनमें 
एक दिन एक घंटा बोला और वाकी दिन चुप रहा | दो दिन अच्छी तरह चच कि 
बाद प्रस्ताव पास हुआ कि “यह आन्दोलन बहुत उत्तम है। इससे भारतका नैतिक 
और भौतिक उत्थान होगा, इसलिए सारी जनता इसे 'इन्थ्यूजियास्टिक सपोर्ट! 
( शक्तिशाली समर्थन ) दे । इसका अर्थ यह नहीं कि सरकार इसे अपना कतंव्य 
नहीं समझती, वह भी मदद देगी ।” हमारे लोगोंने समझा कि अब नेता काममें 
लगेंगे । मैंने यह नहीं माना था । उन्होंने माना था, इसलिए उन्हें निराशा 
हुई । मुझे निराशा नहीं हुई, क्योंकि मैने आशा ही नहीं रखती थी। आशा क्‍यों 
नहीं रखी थी, इसका भी कारण है। में जानता था कि वे लोग डिब्बे नहीं 
हैं कि आपके इंजनके साथ जुड़ जाय॑ँ, वे स्वयं इंजन हैं। वे ऐसे इंजन नही कि 
डिब्वेसे मुक्त हों, उनके पीछे भी डिब्बे है। ऐसी हालतमें वे हमारे इंजनके 
साथ चलेंगे, यह आशा मैने नहीं रखी थी ! मैने समझा था कि उन्होंने हरी झंडी 
दिखायी है कि वेखटके चलते जायेँ | आधिक दृष्टिसे आपको नुकसान नही है, 
ऐसा प्रमाण-पत्र उन्होंने दिया । 
ग्रामदान $ डिफेन्स मेजर 

उस सम्मेलनमें में एक घंटा बोला । उसमें ग्रामदानकी महिमाका वर्णन 
करते हुए मैने कहा था कि “भ्रामदान “डिफेल्स सेजर' होगा ।” पं० नेहरूने अपने 
हाथसे वह शब्द अपनी नोटबुकमें लिख लिया था। मैने कहा था कि “आपकी 
पंचवर्षीय योजना यह मानकर चलती है कि दुनियामें शांति रहेगी। लेकिन 
अगर दुनियामें लड़ाई हुई तो आपके आयात-निर्यातमें गड़बड़ी होगी और आपकी 


#£ देखिये परिशिष्ट | 
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योजना ताशके महरूकी तरह गिर जायगी । उत्त हारूतमें ग्रामदान ठिक सकता 
है ।” यह बात मुझे उसके पहले सूझी नहीं थी | उत्त समय न मादूम कहांसे सूझ 
गयी । उस वक्‍त लड़ाईका वातावरण तो था नहीं | अब मैं बीचके कुछसार छोड़ 
देता हूँ और आपको पाँच साल आगे ले जाता हूँ । 

खोया पलासी पाया 


पं० नेहरूकी और मेरी आखिरी मुलाकात हुई हर अजीब मुलाकात 
थी । उसके पहले जितनी मुलाकातें हुई थीं, उनमें हम दोनोंके साथ और कोई न 
कोई रहता था । लेकिन उस वक्‍त भारतकी परिस्थिति 2538 गंभीर थी, कई 
प्रइन खड़े थे तो लोगोंते सोचा कि इस मुलाकातमें और कोई न हो । तो पूर्ण 
एकान्तमें मुलाकात हुई । दो घंटे बातचीत हुई और में देखता रहा कि में बोलता 
था और पाण्डितजी अपने हाथसे उसे नोट कर छेते थे । फिर हम दोनों एक सभामें 
बोले । लाखों लोग समामें आये थे, जैसे कि उनकी समाओं में आते थे । उन्होंने 
पहले मुझे ही बोलनेके लिए कहा । मैं १५ मिनट बोला और उसमें थोड़ेमें प्रामदान- 
का सारा विचार रख दिया । उसके वाद वे बोले । अपनी निजी वातचीतमें 
मैने यह खबर दी थी कि प्लासीका प्रामदान हुआ है । 'प्लाशी' याने 'प्लासी' । 
पलाश झब्दसे 'प्लाशी' बना | पण्डितजीने कहा था कि “मुझे वहुत खुशी हुई है 
यह सुनकर और मुझे मिल्टन याद आ रहा है। मिल्टनने 'पैराडाइज रौस्ट' 
लिखा । उसके बाद 'पैराडाइज रिग्रेत! लिखा । हमें 'प्लाशी लौस्ट! ( खोया 
परासी ) के वाद दूसरा प्लासी रिगेण्ड' ( पाया पछासी ) सिल्य है ।” इतता 
उत्साह उन्हें वह खबर सुतकर आया था। आम समभाके अपने भापणमें 
उन्होंने कहा कि “हमारा मुकावछा चीनके साथ है। हमारी कुछ जमीन चीनके 
हाथमें गयी है, वह हमें वापस लेनी है। लेकिन वह कोई बड़ी बात नहीं है । 
लेकिन हमारी असली लड़ाई गरीवीके साथ है, वह अत्यन्त कठिन है । उस लड़ाई 


ड्ाई- 
में वावा आपके सामने ग्रामदानकी जो बात रख रहा है, वह बहुत काममें 
आयेगी।“--ऐसा आदेश उन्होंने दिया। 


बंगालकी यात्रा 


फिर हमारी यात्रा वंगारूमें चली । अब मैं आपको दो-तीन मिनटके लिए्‌ 
वंगाल्‍ूमें घुमाऊेगा । वहाँ बहुत समाओंमें बोलनेका मुझे मौका मिला। से 
लोगोंके सामने यही वात रखता था कि “मैं तो सेवक हैँ, नेता नहीं, इसलिए आपसे 
प्रार्थना कर सकता हूँ, आपको आदेश नहों 


हे वापको नहीं दे सकता । छेकिन पं० नेहरू आपके, 
हमारे, सबके गण्यमान्य नेता हैं। उन्होंने आदेश दिया है तो उनका आदेश और 


मेरी प्रार्थना डबल इंजन रूगा है । इसलिए ग्रामदानके काममें रूूगना चाहिए ।” 


१९६ तीसरी शक्ति 


येलवाल-सम्मेलन 
अब मै पाँच साल आगे बढ़ता हूँ | येलवारू-सम्मेलनमेंकः आपको ले जाना 

चाहता हूँ । पाँच साल अच्छा काम चला और भूदानसे ग्रामदान मिकला। 
तब मेरे मनमें शंका आयी कि क्या यह वावाका खब्त है, 'फैड' है, पागरूपन 
है कि इसमें कोई तथ्य है ? इसकी परीक्षा होनी चाहिए । तो मैंने सर्वे सेवा 
संघके द्वारा नेताओंको आवाहन किया कि इसकी परीक्षा कीजिये और सुज्ञाव 
दीजिये । येलवालमें ऐसी परिपद्‌ हुई। भारतभरके सब नेता वहाँ इकट्ठा 
हुए थे। नेहरूसे लेकर नम्बूदरीपादतक । बहुत सारे 'नकार' ही इकट्ठा हुए थे, 
जिनका एक-दूसरेके साथ कभी मेल नही होता था । पं० नेहरूपर उस सम्मेलतक्ता 
बहुत असर पड़ा था । उसके वाद जब वे जापान गये थे तो उन्होंने इसका उल्लेख 
किया था कि यद्यपि भारतमें मतभिन्नता है, फिर भी किसी कार्यक्रमपर हम सब 
इकटठठे होते हैं ॥ येलवाल-सम्मेलनकी उन्होंने मिसाल दी थी । मैं उस सम्मेलतनमें 
एक दिन एक घंटा बोला और वाकी दिन चुप रहा। दो दिन अच्छी तरह चच कि 
बाद प्रस्ताव पास हुआ कि “यह आन्दोलन बहुत उत्तम है। इससे भारतका नैतिक 
और भौतिक उत्थान होगा, इसलिए सारी जनता इसे इन्थ्यूजियास्टिक सपोर्ट! 
(शक्तिशाली समर्थन ) दे । इसका अर्थ यह नहीं कि सरकार इसे अपना कतंव्य 
नहीं समझती, वह भी मदद देगी ।” हमारे लोगोंने समझा कि अब नेता काममें 
रूगेंगे। मैने यह नहीं माता था। उन्होंने माना था, इसलिए उन्हें निराशा 
हुई । मुझे निराशा नहीं हुई, क्योंकि मैने आशा ही नहीं रखी थी। आशा क्‍यों 
नहीं रखी थी, इसका भी कारण है। मैं जानता था कि वे लोग डिब्बे नहीं 
हैं कि आपके इंजनके साथ जुड़ जाये, वे स्वयं इंजन हैं। वे ऐसे इंजन नहीं कि 
डिब्बेसे मुक्त हों, उनके पीछे (०2 डिब्बे है । ऐसी हालतमे वे हमारे इंजनके 
साथ चलेंगे, यह आशा मैने नहीं रखी थी। मैने समझा था कि उन्होंने हरी झंडी 
दिखायी है कि वेखटके चलते जायें । आथिक दृष्टिसि आपको नुकसान नहीं है, 
ऐसा प्रमाण-पत्र उन्होंने दिया । 

प्रामदान + डिफेन्स मेजर 

उस सम्मेलनमें में एक घंटा वोला | उसमें ग्रामदानकी महिमाका वर्णन 

करते हुए मैंने कहा था कि “ग्रामदान डिफेन्स सेजर' होगा ।” पं० नेहरूने अपने 
हाथसे वह शब्द अपनी नोटबुकमें लिख लिया था। मैने कहा था कि “आपकी 
पंचवर्षीय योजना यह मावकर चलती है कि दुनियामें शांति रहेगी। लेकिन 
अगर दुनियामें लड़ाई हुई तो आपके आयात-निर्यातमें गड़बड़ी होगी और आपकी 


# देखिये परिशिष्ट । 
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योजना ताशके महरूकी तरह गिर जायगी | उत हालतमें ग्रामदान टिक सकता 
है ४” बह बात मुझे उसके पहले सूझी नहीं थी। उस्त समय न मालूम कहाँसे सूल 
गयी । उस वक्‍त लूड़ाईका वातावरण तो था नहीं । अव मे वीचके कुछ सारू छोड़ 
देता हूँ और आपको पाँच साल आगे ले जाता हूँ । 


खोया परूसी पाया 


पं० नेहूूकी और मेरी आखिरी मुलाकात हुईं 9048 ॥ अजीब मुलाकात 
थी । उसके पहले जितनी मुलाकातें हुई थीं, उनमें हम दोनोंके साथ और कोई न 
कोई रहता था। लेकिन उस वक्त भारतकी परिस्थिति कुछ गंभीर थी, कई 
प्रदन खड़े थे तो लोगोंने सोचा कि इस मुलाकातमें और कोई न हो। तो पूर्ण 
एकान्तमें मुलाकात हुई । दोघंठे बातचीत हुई और मैं देखता रहा कि मैं बोलता 
था और पण्डितजी अपने हाथसे उसे नोट कर लेते थे । फिर हम दोनों एक समामें 
बोले । लाखों लोग समामें आये थे, जैसे कि उनकी समाओंमें आते थे । उन्होंने 
पहले मुझे ही वोलनेके लिए कहा । मैं १५ मिनट बोला और उसमें थोड़ेमें प्रामदान- 
का सारा विचार रख दिया । उसके बाद वे बोले । अपनी निजी वातचीतमें 
मैंसे यह खबर दी थी कि प्लासीका प्रामदान हुआ है । प्लाशी' याते 'प्लासी'। 
पलाझ झव्दसे प्लाशी' बना । पण्डितजीने कहा था कि “मुझे बहुत खुशी हुई है 
यह सुनकर और मुझे मिल्टन याद आ रहा है । मिल्टनने 'पैराडाइज लौस्ट' 
लिखा । उसके बाद 'पैराडाइज रिगेन' छिखा। हमें 'प्लाशी लौस्ट' ( खोया 
पलासी ) के बाद दूसरा प्लासी रिग्रेण्ड' (पाया पछासी ) मिछा है ।” इतना 
उत्साह उन्हें वह खबर सुनकर आया था। आम समभाके अपने भाषणमें 
उन्होंने कहा कि “हमारा मुकावला चीनके साथ है | हमारी कुछ जमीन चौनके 
हाथमें गयी है, वह हमें वापस लेनी है । लेकिन वह कोई बड़ी बात नहीं है । 
लेकिन हमारी असली लड़ाई गरीबीके साथ है, वह अत्यन्त कठिन है । उस लड़ाई 
में बाबा आपके सामने ग्रामदानकी जो वात रख रहा 


हा है. बह 2300, भर 
आग्रेगी डे रच मेने ह्‌ $ हे बहुत त्त काममें 5५ 
आयेगी ।”--ऐसए आदेश उन्होंने दिया। है पेहुते काममें 
वंगालकी यात्रा 


.. फिर हमारी यात्रा वंगालमें चछी | अब मैं आपको दो-तीन मिनटके छिए 
वंगालमे घुमाऊंगा। वहाँ वहुत समाओंमें वोलनेका मजे मौका गिल 
लोगोंके सामने यही वात रखता था कि “मैं तो सेवक हूँ, नेता नहीं. इसलिए कक 
प्रार्थना कर सकता ह़ आपको आदेश नहीं दे सकता । लेकिन प्‌ ० नेहरू आपसे 
हमारे, सबके भण्यमात्य नेता हैं। उन्होंने आदेश दिया है तो उनका आग मर 
मेरी प्रार्थना डबरू इंजन रूगा है। इसलिए ग्रामदानके काममें लगना देश और 


। चाहिए ।” 


१९८ तीसरी शक्ष्ति 


फिर मैं अधिकारियोंको उनके पदका नया अर्थ समझाता था। कहता था कि 
बी ० डी० ओ०' याने भूदान अफसर; 'एस० डी० ओ०” याने सर्वोदय डेवरूपमेण्ट 
आफिसर। आपको तनख्वाह सरकारसे लेनी है और काम बाबाका करना है |” 
यह सुतकर वहाँके मंत्री बोलते थे कि “आपकी बात ठीक है ।” 


सुलम ग्रामदाच 
यह वह जमाना था, जब चीनके साथ हमारा मुकावछा चल रहा था। मैं 
सोचने रूगा कि हमारे पूर्ण ग्रामदानमें--जमीनका बेटवारा वगैरह आता है । 
उसके वजाय उसमें थोड़ी कमी ही रहें, लेकिन जिसे सब मजूर करे तो शायद ऐसा 
कदम अधिक क्रांतिकारी होगा । यह काम जल्दी होना चाहिए, इसलिए ऐसा 
सूझा कि ग्रामदानकों थोड़ा सुलूम बना दिया जाय । हमने वहाँ सुलभ ग्रामदान' 
शुरू कर दिया और देखते-देखते वंगालमे बहुत ग्रामदान मिलने लगे । जयप्रकाशजी- 
पर इसका वहुत असर पड़ा । वे कहने लगे कि जिस वंगालमें गांधीजीकी नहीं चली, 
वहाँ इतने व्यापक तौरपर ग्रामदान हो रहे हैं, तो निश्चय ही इसमें क्रांतिकी 
'पोठेंशियेलिटी' है। वे जहाँ-जहाँ गये, इसी प्रकार ग्रामदानका विचार सम- 
झाते गये । प 
रायपुर-सस्मेलन 
अव मैं आगे बढ़ रहा हँ--रायपुर-सर्वोदिय-सम्सेलत । वीचमें मैंने सर्वोदिय- 
सम्मेलनोमें जाना छोड़ दिया था । में नहीं जाता था, उसके अनेक कारण हैं । 
एक कारण तो यह है कि बावः नेता नही और दूसरा यह कि नेता नहीं है, फिर भी 
नेतृत्व-निरसतका उसका कार्यक्रम है। नेतृत्वकी जगह गण-सेवकत्व' होना 
चाहिए--यह नया शब्द बावाको सूजझा है। इसलिए भी वावाने सोचा कि 
सर्वोदिय-सम्मेन छोगोंको करने दो और आखिरी कारण सुृक्ष्मग्रवेश' का है । 
त्रिविध कार्यक्रम 
रायपुरका सर्वोदिय-सम्मेरून बहुत उत्ताहपूर्वक हुआ, क्योंकि वावा उसमें 
उपस्थित था । छोगोंमें तयी आकांक्षा पैदा हुई थी । उस सम्मेलनमें सर्वसम्मतिने 
एक प्रस्ताव हुआ और देशके सामने 'त्रिविध कार्यक्रम' रखा गया। यों उसके 
साथ नयी तालीम, हरिजन-सेवा आदि अनेक कामोंकी फेहरिस्त आ रही थी । 
उसका बहुतोने उत्तर दिया था किये १०-१२ कार्यक्रम तो है ही, छेकिन अपने 
वनियादी कार्यक्रमपर हमें जरा एकाग्र होना चाहिए, वाकीके कार्यक्रम उसीके 
साथ हो सकते हैं। इसलिए वह्‌ करना चाहिए । ऐसा तय हुआ और प्रस्ताव 


पास हुआ। 
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पॉच सएरूमें व्स्या किया ९ 


अब हमको, आपको, सवको सोचना होगा। पाँच साल हो गये । पाँच साल- 
में हम छोगोंने उस प्रस्तावके अमल्‍ूके लिए कितना समय दिया ? शांति-सेनाके 
कामके लिए , खादीके लिए, ग्रामदानके लिए कितना समय दिया---उसका अपना- 
अपना हिसाव देखें । मैने भी अपना हिसाव किया है और मुझे यह कहनेका मौका 
नहीं मिला कि हमसे बहुत काम किया और भगवान्‌ने कम फरू दिया। मेरा 
मानना है कि हमने इस काममें, जितना समय दिया, उससे कई गुना अधिक फल 
भगवान्‌ने दिया है । जब किसी चुनाव-क्षेत्रमे वावा जाता था, तव वहाँके लोग मदद- 
के लिए आते थे, क्योंकि वावा आया और मददके लिए न जायेँ तो पूछा जायगा कि 
आप कहाँ थे ? 

बैयर यु देवर, वेयर यु देयर, ब्हेंन दे कुसीफाइड माई छार्ड ?' इसछिए 
दो दिन आ जाते थे और फिर अपने क्षेत्रक कामके लिए चले जाते थे । 

से त्रिविव कार्यक्रम यह्‌ समझकर तय किये गये हैँ कि ये बुनियादी हैं और 
उनमें 'पीस पोर्टेशियेलिटी” है | ज्ञांति-सेना--जवतक हम शांति-सेना व्यापक 
नहीं करते, ताकि अंदरूनी शांतिके लिए पुलिसकी खास जरूरत नपड़े, और 
मिलिटरी-सैना-की कतई न पड़े, तततक हम अहिंसाकी शक्तिका कोई दावा 
नहीं कर सकते । इसलिए यह अनिवार्य है। 

आमदान जवतक नहीं वनेगा और गाँव-गाँवमें ग्राम-परिवार नहीं बनेगा, 
तवतक हम नये युगके लिए लायक नहीं हो सकते । नया युग विश्व-राप्ट्रका युग है । 
उसका एक ट्रिब्यूनल' बनेगा, जिसमें दुनियाके सर्वोत्तम विद्वान्‌ लोग होंगे ! भारत 
देश उसका भ्रान्त होगा और विहार उसका जिला वन्ेगा; गया एक तहसील 
वनेगी; गाँव परिवार वनेगा ) आज परिवार छोटा है, उसे गाँवतक बढ़ाना 
होगा । यह स्केल-पैमाना-वढ़ानेकी वात है | ऐसा होनेपर ही विश्व-शांतिकी 
वात हम कर सकते है और जाजके जमानेके लायक हो सकते हैं । इसलिए उधर 
हम “जय जगत्‌' कहते हैं तो इधर “प्रामदान” । उस दृष्टिसे हमें सोचना होगा । 

शांति-सेना अत्यन्त अनिवाये है। ग्राम-समाजके बिना कोई बात बनेगी 
नहीं । जैसे यू० एस० ए० ( युनाइटेट स्टेट्स आफ अमेरिका ) है और दूसरा 
यू० एस० एस० आर० ([ युनाइटेड सोवियेट सोशलिस्ट रिपब्लिक-रूस हं है. 
वैसे ही हमें हर गाँवकों सर्वोदिय रिपव्लिक बनाना होगा---'यूनाइटेड स्टेट्स आफ 


सर्वोदिय रिपब्लिक--मभाँव-गाँवमें बने । ऐसा करना होगा, तभी पीस पोर्टेशियल 
प्रकट होगा । 


नम्बर तीन है--प्रामाभिमुख खादी । मैं खादीवालोंको वर्षसि कहते-कहते 
चक गया कि तुम्हें सरकारसे मदद मिलती है, संरक्षण नहीं । मदद तो कई कामों- 
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को दी जाती है, उसमें खादी मी एक काम है; लेकिन सरकारी मददसे तेजस्विताकी 
हानि होगी ) खादी लोक-क्रांतिका वाहन होनी चाहिए । अभी ग्रामदान बढ़ 
रहे हैं, उसका कारण यह है कि खादीवाली जमात समझ गयी है कि इसके विना 
उसे आधार नहीं | तमिलताडमें प्रान्तदानका संकल्प हुआ | उत्तर प्रदेशमें 
भी हुआ । वे सभी लोग समझ गये हैं कि अब ग्रामदानके काममें लूगना होगा । 
उसके बिना खादी आमाभिमुख नहीं होगी । ग्रामाभिमुख खादी ही गांधीजीकी 
खादी है । 


अकाहमें खादी वाँट दो 
गये साल विहारमें अकाल पड़ा। वावा कितना अव्यवहारी है, उसकी एक 
मिसाल दे रहा हूँ । अव्यवहारी होना उसने उपनिषदोंसे सीखा है । उपनिपदमें 
लिखा है--अव्यवहारय मू, एकात्मप्रत्ययसारं श्ान्तं शिवम्‌ अद्वेतम्‌-'एकात्मता- 
का प्रत्यय होना चाहिए और कार्य अव्यवहारी होना चाहिए । श्ान्तं शिवम्‌ 
अद्वेतम्‌ । गये साल जब विहारमें अकाल पड़ा, तब मैं मधुबनी गया था। वहाँ 
करोड़ रुपयेकी खादीका संग्रह पड़ा था। वह समालनेकी जिम्मेवारी एक 
मनुष्यपर थी। उसे मैने 'करोड़पति' नाम दे दिया था। तो मैंने सुझाया कि छोग 
ठंडसे ठिठुर रहे हैं और आपके पास खादी पड़ी है--यह खादी बाँट दीजिये । 
गांधीजीने हमें मार्यदशंकके तौरपर कई ब्रत दिये, जिनका कि हम प्रार्थनामें 
रोज उच्चारण करते हैं,-उनमें एक ब्रत है स्वदेशी । दूसरा है अपरिग्रह । खादीका 
संग्रह देखकर मुझे लूगा कि यहाँ स्वदेशी और अपरिग्रह--इन दो ब्रत्तोंकी टक्कर 
हो रही है । इसलिए एक जगह मैंने व्याख्यानमें कहा कि लोग ठंडसे ठिठुर रहे हैं, 
आपके पास जितनी खादी है, सब वाँट दो । इसके लिए ढेबरभाईसे पूछो मत, 
क्योंकि उनपर वैधानिक जिम्मेवारी है। हमारा यह काम अवैधानिक है, पर 
है अत्यन्त नैतिक । दया धर्मका मूल है । उसके लिए यदि जेल जाना पड़े तो हम 
उसका सहप॑ स्वागत करेंगे । लेकिन वाबाकी कौन सुनेगा ? मराठीमें कहावत 
है--राजा बोलता है तो सेना हिलती है, मियाँ बोलता है तो दाढ़ी हिलती है ।! 
अगर खादी बाँट देते तो खादीके संग्रहका बड़ा सवार एकदम हल हो जाता । 
प्राचीनकालमें लोगोंने ऐसे प्रयोग किये हैं। श्री हर्पने अपनी सारी संपत्ति बाँट दी 
थी । लेकिन खादीवालोंका दैव विपरीत था । उसके बाद पटनेके खादी भवनको 
आग लगायी गयी । ऐसे तो गुजरातमें भी खादी भंडारको आग छगायी गयी 
थी । पटनेमें मेरा खयाल है, १० लाख रुपयेकी खादी जली होगी । छोगोंका 
खूब आक्षेप था । और बहुत आइचर्यकी बात है, हम शांति-सेनाकी बात करते 
हैँ। पटनेमें खादी भवन जला, तब कोई शांति-सैनिक निकला नहीं । कुछ खादी- 
वाले अन्दर रह गये थे, चे्‌ कुछ संमारू न सके तो उन्होंने पुलिसकी मदद माँगी । 
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इससे आप समझ सकेंगे कि त्रिविध् कार्यक्रम कितना आवश्यक है। एकके बाद 
एक सुन्दर कथा है अरेवियन ताइट्सकी-सी । 


जनताको पता ही नहीं 


फिर हमसे कहा गया कि जो सूत कातेगा, उसकी बुनाई सरकार मुफ्त करवा 
देगी, ऐसी योजना वनी ॥ उसका इजहार सेवाग्रामसे मैं करूँ, ऐसा कहा गया । 
उसी दिन दिल्लीसे पं ० नेहरूने भी उसका इजहार किया । उसके दो सार बाद मैं 
विहारमें आया और यहाँकी एक बहुत बड़ी समामें मेने पूछा कि “परकारने 
बुनाई मुफ्त कर देनेका एलान किया है--जो सूत कातेगा, उसकी बुनाई सरकार 
मुफ्त कर देगी । यह वात किसको मालूम है ?” तो वहां इतनी बड़ी समामें 
हजारोंमेंसे एक भी व्यक्ति नहीं निकला, जिसे यह मालूम हो । एक भी हाथ नहीं 
उठा। हमने सोचा कि पंडित नेहरू जैसे नेताने जव इस वातका इजहार किया था, 
गाँवके हितके लिए एक वात जाहिर की थी, वोंमें दौंडी 


तो फौरन्‌ पाँच लाख गाँ 
पीटकर एक निश्चित दिन जाहिर _करना चाहिए था। छेकिन इधर हमारा 
और उधर उनका जाहिर करना हवामें चछा गया और 


हे दा र भारतके गाँवोंको इसका 
पतातक नहीं था । यहाँ एक पर्व समाप्त हुआ । 
सूफानके लिए बिहारमें 


हमारी एक यात्रा पूरी हुई तो हम जरा ब्रह्मविद्या-मन्दिरमें वैठकर चिन्तन 
करना चाहते थे । ब्रह्मविद्या-मन्दिरकी स्थापना तो कर दी थी, लेकिन वर्यासि 
वहाँ जाना नहीं हुआ था । तो हम जरा चिन्तन करने वहाँ वैंठ गये । फिर सर्व 
सेवा संघने वर्घामें अपना अधिवेशन बुलाया । उस समय विहा रके छोग हमें मिलने 
परंघाम आये | उन्हें देखकर बिना सोचे 


हमारे मूंहसे सलिकरू गया कि “विहार- 
वाले तूफानके लिए तैयार हो तो वावा विहार आयेगा ।” उन्होंने मुझसे पूछा कि 
““तूफान की परिभाषा की जिये।” हमने कहा कि “इतनी-इतनी मुदतमें इतने-इतने 
आमदान होने चाहिए ।” उसके वाद उन लोगोंने आपसमें तय 


निज [मे तय किया कि बाबा 
खुद आवाहन दे रहा है और नकोी तैयार है और हम कहें कि हम तैयार नहीं तो 
यह ठीक वात नहीं । उन्होंने हमें हाँ” कह दिया और हम 


विहार आये । 
कागजी ग्रासदान 


विहारमें जो ग्रामदान हुए, उनके वारेमें छोग कहते हैं कि “थे तो 
“कागजी ग्रामदान' हैं । ये सिर्फ कागजपर हैं, इनसे क्या होनेवालू है ?” केकिन 
इसके लिए भी तो वहुत कुछ करना पड़ता है, गाँव-गाँव जाना पड़ता है । घीरेन- 
"माई कह रहे थे कि “भांवीजीके जमानेमें ऐसा देखा नहीं । इस आन्दोलनमें 
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गाँव-गाँव जाना पड़ता है, घर-घर जाना पड़ता है और लोग घरमें न मिले तो 
हस्ताक्षर लेनेके लिए खेतोपर जाना पड़ता है । इतना व्यापक आन्दोलन कभी 
हुआ नहीं था । अभी-अभी एक भाईने हमसे पूछा था कि “यह सारा तो कागज- 
पर लिखा हुआ मामला है ।” मैने उनसे कहा कि आपको जो वोट मिलते है, वे 
क्या होते है ? वे भी तो काग्जपर ही होते हैं ! लोकशाहीका ढोंग । समोटरमे 
भर-भरकर लोगोंको ले जाते हैं ॥ दिवमरका खाना खिलाते हैं और एक पेटी दें 
देते हैं और तयशुदा पेटीमें पर्चा डालनेको कहते हैं । लेकिन आपने देखा है 
कि उसमेंसे ताकत पैदा होती है । तो काग्रजपर आपने जितना हस्ताक्षर लिया है. 
वह सारा वोट है । केकिन फिर भी मुझे छूगता है कि जितने कागज वोटके लिए 
लगते होंगे, उतने ग्रामदानके हस्ताक्षर लेनेके लिए नहीं ऊगते होंगे । 
छोकशाहीकी कमियाँ ह 
आजकी लोकशाहीका पहला अन्याय यह है कि २१ सालूके नीचेवाले उत्तम 

पुरुषोंको भी मतदानका हक नहीं । विलियम पिट इंग्लैडका प्रधानमंत्री था। 
इंग्लैडकों बचानेकी जिम्मेवारी पिटपर थी, पर उसकी उम्र थी केवल २० सालकी । 
नेषो लियन बोनापार्टने २० सालके अन्दर सेनामें अच्छी सफलता प्राप्त की थी 
पानीपतकी लूड़ाईमें सव मराठे खतम हुए। उसके बाद माघवराव पेशवाने पेशवाई 
हाथमें ली और उत्तम काम किया। उम्र २० सारू। शंकराचार्यने काशीमें 
बैठकर १६ सालकी उम्रमें शांकरभाप्य लिखा । समूचे भारतमें उसका प्रचार 
किया और अह्वैत तत्त्वज्ञानकका भारतपर असर डारा। ज्ञानेश्वर महाराजने 
१६ सारूकी उम्रमें शानेश्वरी लिखी और २२ साल्‍रूकी उम्रमें चले गये । ये सारे 
अद्वितीय छोग थे, ऐसा मानना होगा । लेकित आइजन हावरते कहा है कि 
“या वजह है कि १८ सालकी उम्रमें सेनामें भरती होकर काम कर सकते है 
देशको बचानेकी जिस्मेवारी उठा सकते है और देशके कारोबारके लिए वोट नहीं 
दे सकते ?” 

२० फीसदीका राज 

अव चुनावसें क्या होता है ? इस चकक्‍त कांग्रेस ३८ प्रतिशत वोटसे जीती । 

यानी ३८ फीसदीका राज देशपर चछता है। फिर उसमें भी क्या होता है ? 
महत्त्वका विल लाना हो तो पहले पार्टमिं लाया जाता है । फिर वहाँ २० विरुद्ध 
१८ से वह पास होता है और पास हुआ विल संसद्में लाया जाता है । उस वक्‍त 
जिन १८ छोगोंने पार्टमें उसके खिलाफ वोट दिया था, उनको भी उसके अनुकूल 
हाथ उठाना पड़ता है । मतरूब २० फीसदीका राज हुआ । यह सारा जो मेनि- 
पुलेशन' है, उसे क्या नाम दिया जाय ? वहुमतका नाम देकर अल्पमतका राज 


चलाया जाता है । 


सर्वोदिय-आन्दोरून : एक सिहावलोकन २०३ 


सेनापर आधार 


जितने “इज्म' ( वाद ) हैं, उनकी आखिरी सेंक्शन' ( स्वीकृति ) क्या है ? 
चाहे फासिस्टवाद हो, चाहे समाजवाद हो, चाहे कल्याणकारी राज्यवाद हो, चाहे 
कम्युनिज्म हो, सारे एक ब्रैकेट' हैं। नाम मले ही मिन्न-भिन्न हैं, छेकिन हैँ सब 
एक वादी । उन्होंने सारी दुनियाको कस करके रखा है। कही भी मानप 
मुक्त नहीं है । उवर चीन तिव्वतकों निगल गया, उबर रुूसने चेकोस्लोवाकिया 
पर, अमेरिकाने वियतनामपर आक्रमण किया । यह हम अपनी आँखों देख रहे 
है। भिन्न-भिन्न नाम हैं, केकिन उनका मुख्य आधार सेना है, शस्त्र है। उसमेसे 
दुनियाको आप मुक्त करना चाहते हैं। यह बहुत वड़ी आकांक्षा है, छेकिन 
जमाना अनुकूल है । युगकी माँग है कि ऐसा करना हो तो आपको व्यापक परि- 
माणमें गाँवकों खड़ा करना होगा । तो ये कागज, जिनपर ग्रामदानके हस्ताक्षर 
लिये जाते हैं, उनमेंसे आपके विचारोंकी वहुत बड़ी ताकत पैदा होगी । उसमे 
बहुत बड़ा पीस पोटेंशिय्' है । 
उसके बाद्‌ क्‍या ९ 

अब 
कया ? 

ग्रामदानके बादका हमने आदेश दे रखा है । सबसे पहले सर्वानुमतिसे ग्रामसभा 
बनाना, दूसरा, भूमिहीनोंको जमीन वॉटना, जिससे कि भूमिहीनोंकों साक्षात 
अनुभव हो जाय कि कुछ काम हो रहा है । प्रामकोप बनाना और आमदनीका 
४०वाँ हिस्सा गाँवके विकासके लिए ग्रामकोपमें देना । यह करनेके वाद यह सारा 
सरकारके पास भेजकर ग्रामदान मान्य करवाना। दूसरा कदम जो स्यनतम 
माना है, वह है व्यसन-मुक्ति, पुलिस-म॒क्ति और अदारूत-म॒क्ति। पुलिसको 
गाँवमें आना न पड़े, इसलिए हर गाँवमें शांति-सेना रहे व 


पूछ सकते हैं कि 'ततः किम्‌, ततः किमू, ततः किम्‌ ?? उसके वाद 


हैं । हर गाँवमें १० सर्वोदिय- 

मित्र बनें और वे शांति-सेवक' माने जायँँ। यह नहीं कि उनको दूसरे गोल जाग 
पड़ेगा । लेकिन उस गाँवकी ज्ञांतिकी जिम्मेवारी उनकी रहेगी ॥ अदारूत- 
मुक्ति यानी गाँवका झगड़ा कचहरीमें न जाय, गाँवमें ही उसका फैसला हो 
समाधान हो । उसके बाद, हफ्तेमें एक वार इकट्ठे होकर भगवानकी प्रार्थना 
करना और सर्वोदय-पत्रिकाका वाचन करना और गाँवके लोगोंको सुनाना । 
इसके लिए भी हमने एक योजना दी है। हर गाँवमें दस मित्र हों, जो हर साल- 
३ रू० ६५० पैसे दें। दस छोगोंको मिलाकर कुछ ३६.५० रु० होगा । उसमेंसे- 
रु० १२.५० का समाचार-पत्र उनको भेजा जाय । फिर २४ रुपयोंमेंसे ६ रुपये 
सर्व सेवा संघको दिये जायेंगे और १८ रुू० गाँवमें रहें, जिसके आधारतसे गाँवमें- 
सैवाका काम करेंगे। तो यह जो ग्रामदानकी चिट्ठियाँ इकट॒ठी को जायेंगी 
है. ५ ु 


च्ण्४ड तीसरी श्वक्ति 


उनमेंसे ताकत पैदा होगी । आज जो वोट दिये जाते हैं, उनमेंसे यह ताकत पैदा 
नहीं होंती । 

इन दितों वोट देतेमें लोगोंकी रुचि कम हुई है, इसलिए बहुतसे लोग वोट 
देने जाते वही । जैनेन्द्रजीने कहा कि “हमको वोट देनेका अधिकार है, तो वोट न 
देनेका भी अधिकार है | कुल लोग वोट देने ही न जाये, ऐसा भी प्रसंग उपस्थित 
कर सकते है ।” ऐसी वातोंसे सरकार डरती है, इसलिए वह सोच रहो है कि 
जो वोट देने नहीं जायगा, उसके लिए जुर्माना रखा जाय ) 


सामूहिक शक्ति जगायें 
एक मनुष्य जो काम कर सकता है, वह दूसरा नहीं कर सकता और दूसरा जो 
करता है, वह तीसरा नही कर सकता । इसलिए सगवानने अनेक मानव निर्माण 
किये हैं । अछूग-अलूग दावित और बुद्धि होती है और सब मिलकर पृत्ति होती है । 
इसलिए संव सिलकर काम करें तो आप देखेंगे कि इस वक्‍त भारतमें, सर्वोदिय- 
जगतमें अत्यन्त उत्साह हैं। एक उत्साहकी छहर उठी है। जैसे कि बेदमें कहा है- 
“दृथ्वीकों यहाँसे उठाऊंगा और वहाँ फेंक दूँगा ।” ऐसा उत्साह, ऐसी बात बोलता 
“मामूली बात नहीं है कि आठ करोड़का उत्तर प्रदेश एक साल्में ग्रामदानमें छायेंगे । 
लेकिन ऐसे शब्द अब निकल रहे हैं। शब्दमें शक्ति होती है । 'क्विट इंडिया! 
( भारत छोड़ो ) शब्दको लेकर भारतमें शक्ति खड़ी हुई। उसका असर आपने 
देखा । ऐसे शब्द जगह-जगह मिले हैं, जिन्होंने असर किया है। अब यह एक 
शब्द मिला है। सब लोग इसपर ताकत लगायेंगे तो शुभ परिणाम आयेगा । 
'मनुष्य जब शुभ संकल्प करता है और सामूहिक शक्तिसे वाहरका संकल्प करता है 
तो ईश्वर उसे मदद देता है ।# 


८ 23 पे पल 
## गत <-१०-१९६४ को समन्वय आश्रम, वोधगदासें अखिछ भारतीय राजनीतिक तथा 


सामाजिक कार्यकर्ताओंके बीच किये गये अ्रवचनसे । 


परिशिष्ट 


येलवाल ग्रामदान-परिषद्की संहिता 


ता० २१-२२ सितम्बर १९५७ को येलवाल ( मैसूर राज्य ) में मारतके कुछ 
प्रमुख नेताओंकी एक परियद्‌ विनोबाजीकी उपस्थितिमें हुई | परिपदने सर्वे- 
सम्मतिसे निम्न वक्तव्य स्वीकृत किया : 

सर्वे सेवा संघके आमंत्रणपर मैसूर राज्यके येलवारू स्थानमें ता० २१-२२ 
सितंबर १९५७ को पग्रामदान-परिपद्‌ हुई । राष्ट्रपतिने अपनी उपस्थितिसे 
परिपद्को गौरवान्वित किया । समस्त मारतके दूसरे ऐसे कुछ निमंत्रित व्यवित 
भी उपस्थित थे, जिनको इस आउन्दोलनमें गहरी दिलचस्पी रही है । 

आचार्य बितोबाजीने बताया कि किस प्रकार उन्होंने सामाजिक, आधथिकः 
समस्याओं, विशेयतः मभूमि-सम्वन्धी समस्याओंके समावानके लिए अहिंसात्मक 
पद्धत्तिको अपनाया । इस आस्दोलनका प्रारम्भ भूमिदानसे हुआ और अब उसकी 
प्रगति ग्रामदानतक हुई है, जिसका अर्थ है, सारे गाँवकी जमीनका 'गाँव-समाज'- 


को दान । तीन हजारसे अधिक ग्राम ग्रामदानके रूपमें, बहाँके प्रामवासियोंद्रारा 
गाँव-समाजकों अपनी इच्छासे दिये जा चुके 


हैं। उन्होंने मुमिपरसे अपना निजी 
स्वामित्व विसजित कर दिया है । पर 


'परिपद्में भाग लेनेवाले व्यक्तियोंने ग्रामदान-आन्दोरूतका स्वागत किया 
और उसके बुनियादी उद्देश्योंकी बहुत तारीफ की । इन उहेश्योंके कारण सहकारी 
जीवनकी ओर उस दिद्यामें किये जानेवाले प्रयत्नोंकी प्रगति होगी । इन गाँवोंकी 
आर्थिक स्थितिमें उन्नति होगी और जनताकी सर्वेतोमुखी प्रगति और विकास 
होगा । इसके अलावा, सारे भारतमें भूमि-समस्याके हलके लिए तथा सहकारी 
जीवनके लिए अनुकूल मानसिक वातावरण तैयार होगा। इस आत्दोलनका 
आवश्यक लक्षण यह है कि उसका स्वरूप स्वेच्छाप्रेरित है और उसने अहिसकः 
प्रक्रियाको स्वीकार किया है। इस प्रकार 


( इस आस्दोलनमें ) व्यावहारिक और 
आथिक राम तथा सहकार और. स्वावरूम्वनपर कं 


लू अधिष्ठित समाज-व्यवस्थाके 
विकासके साथ नैतिक दृष्टिका संयोग है । ऐसा आन्दोलन सब 


) ऊ् तरहकी की सहायता शक 
और प्रोत्साहनका पात्र है । रहकी सहायत 
इस परिपद्में उपस्थित केन्द्रीय और राज्य-सरकारोंके सदस्योंने ग्रामदान- 
आान्दोलनकी प्रशंसा करते हुए उसे सहायता करनेकी अपनी इच्छा प्रकट की और- 


२०६ तीसरी शक्ति 


अनलाया कि सम्बद्ध सरकारोंको अपनी भूमि-सुधार-सम्बन्धी योजताओंकी, जैसे- 
जमीन-सम्वन्धी सारे मध्यस्थ स्वार्थोका उन्मूछन, जोतकी निश्चित सीमाका 
भिर्धारण तथा जनताकी सहमतिसे सहकारी आन्दोलनके सभी पहलुओंकी 
प्रगति करनी होगी । सरकारकी यह कार्य-इप्टि ग्रामदान-आन्दोलनके विरोधमी 
नही है, वल्कि ग्रामदान-आन्दोलनसे उसको समर्थन मिलता है । 

बह भी बतलाया गया कि सरकारकी विकास-खण्ड-योजना और ग्रामदान- 
आन्दोलनके बीच घनिषप्ठतम सहयोंग वांछनीय हैं । 

परियदर अपनी दो दिनोकी वेठककी समाप्तिपर विनोबाजीके मिशन 
और उनके अहिसात्मक तथा सहकारी उपायोंसे राष्ट्रीय और सामाजिक समस्याओं- 
के समाधानके प्रयत्नोंकी भ्रि-भूरि प्रशंसा करती है और भारतीय जनताके सभी 
बर्गंसि इस आन्दोलनका उत्साहपूर्वक अनुमोदत करनेकी अपील करती है। 


येलवाल प्रामदाव-परिषद्म उपस्थिति 


( १) डॉ० राजेन्द्रमसाद ( १२ ) श्रीमती सुचेता कृपाछानी 
(२) श्री जवाहरलाल नेहहू (१३ ) श्री एस० के० डे 
(३) » गोविन्दवल्लभ पन्त ( १४) , प्राणछाल कापड़िया 
(४) , जयप्रकाश नारायण (१५ ) » हरेकृष्ण मेहताब 
(५) » 3० न० ढेवर ( १६ ) , कामराज नाडार 

( ६) » गुल्जारीलाल नब्दा ( १७ ) , गंगाशरण सिंह 
(७) » मुरारजी देसाई (१८ ) » जेड० ए० अहमद 
(८) » र०रा० दिवाकर (१९) » ई० एम० एस० नंवृद्वीपाद 
(९) » प्यारेलाक नैयर (२० ) »  एस० निजलिगप्पा 

( १० ) » भल्रीमन्नारायण ( २१ ) , भकक्‍तवत्सूूस्‌ 

( ११) » थ० व० चह्नाण (२२) », एस० चेन्नय्या 

संहिता विनोबाकी दृष्टिमें 


है. ०० 2० हरे 
संहिताका द्विविध आशीबांद ! 


इस संहितामें दो शब्द हैं, जो हमारे लिए दिविव आशीर्वाद हैं। इसमें लिखा 
क्वि विनोवाने सामाजिक मसले हल करनेके लिए जो अहिसात्मक और सहयोगी 
चद्धति अपनायी है, वह हम मान्य हूं । 
इस तरह उन्होंने हमारे काममें दो चीजें देखीं 
१. एक तो यह कि इसकी पद्धति अहिंसात्मक है, जो प्राचीन आशीर्वाद है, 


पेलवाल ग्रामदान-परिपद्की संहिता 


र्ए०छ 

२, फिर यह कहा, बह सहयोगी पद्धति है, सो यह आधुनिक आशीर्वाद है। 

इस तरहसे उन्होंने इस संहिताम ये दोनों आशीर्वाद इकट्ठे किये | इसका अर्य 
क्या है, जरा समझ लीजिये । 


अहिसात्मक पद्धति और सहयोगी पद्धति, ऐसी दो पद्धतियाँ हमारे सर्वोदियके 
कार्यमें जुड़ जाती हैं । अहिसात्मक पद्धति आत्माकी एकताके अनुनवपर आधार 
रखती हैँ, अत: वह आध्यात्मिक विचार है और सहयोगी पद्धति विनानपर 
आधार रखती है, अत: आध्यात्मिक ओर वैज्ञानिक, दोनोंका योग कवॉदियमें 
हुआ है, इसकी पहचान नेताओंको हुई। हम समझते हैं कि साढ़े छह साकतक 
जो आन्दोलन चला, उसका सर्वोत्तम फल हमें इस परियद्मे मिछा । हम मही कहते 
थे कि सर्वोदियका विचार आध्यात्मिक और वैज्ञानिक दोनों मिलकर बनता है। 
भेसूर, २५-९-५७ 


ग्राभदान : प्रतिरक्षा साथव 


-विनोबा 
हम पंचवर्जीय योजनामें यह मानकर चले हैं कि दुनियामें शांति रहेगी । 
लेकिन अगर दूनियामें अश्यान्ति हुई, और भारतक्रे ही नजदीक अश्ञान्ति हुई, 
तो क्या होगा ! जाजकी योजनाएँ मशान्तिके समय कुछ काम नहीं आ सकतों। 
लड़ाई होनेपर आयात-निर्यातमें गड़बड़ी होगी और आपकी योजना त्ताशके 
हलकी तरह गिर जायगी। लेकित हमारा प्रामदातका जो विचार है, वह 
शान्तिके समयमें तो चडेगा हो, अशान्ति हो, तव भी चलेगा। इतना ही नहीं, 
अशान्तिके समय उसके सिवा और कोई उपाय नहीं है । हु 
इसके लिए यह आवश्यक है कि गाँवके लिए आवश्यक चीजें गाँवमें ही पैदा 
कर लेती पड़ेंगी और गाँवमें ही रख लेनी पड़ेंगी । जिन्दा रहनेके लिए रोटी 
लज्जा ढेनेके लिए कपड़ा, वच्चोंके लिए टूब, वीमारोंके लिए दवा--.इनके लिए 
हम दूसरोपर निर्मेर नहों रह सकते । इन मुख्य चीजोंमें तो हर गांव स्वावलूची 
होवा ही चाहिए । 
देशकी रक्षा फोजसे नहीं हो सकती । गाँव-गाँवमें ही ग्रामकी रक्षए होगी 
चाहिए | शहर तो आथिक आक्रमणसे बच जायेंगे, छेकिन गाँवोंको आशथिक 
आक्रमगसे सुरक्षा चाएहिए। गाँवोंकी सुरक्षाका एकमात्र सावन प्रामदान है, इतलिए 
मैं कहता हूँ कि ग्रानदान डिह्ेंस मेजर है।. .. 325० 
# चेलवालकी झासदान परिषद्‌ में २९-९-/५७ को किय्रे गये विनोवाके भाषणका छूया 
हुआ अंश। [ पृष्ठ ३८ से जाये कर 
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